






44 अाक पई ४.“ 4 हू 3 


०४ 








हटरकाओ २४ 





22 
डडडट्र । 





ब्वे 


अग्रज एलेग्जेण्डर 


च्ऊ 


क्रोपाटकिन के सयोग्य अग्न 


क्रांति की भावना 


दा 
[ समाज की नवीन रचना पर मौलिक विचार ] द्रप- 


लेखक 


प्रिस क्रोपाटकिन 





(: दिनांक 
( पुस्तक संण्“ न ६0 | 
५_ विबप क्रमात्र दद|ए-ंट- 


$ः 
-. 
सम्पादक ७. बिक भाग, बार फि 
वनारसीदास चतुर्वेदी उन्‍क्‍-लललत 
6 
१९५६ 


 सत्साहित्य' प्रकाशन 


प्रकाशक 
मार्तंण्ड उपाध्याय 

मंत्री, सस्ता साहित्य मंडल 
नई दिल्‍ली 


पहली वार : १९५६ 
मूल्य 
अढ़ाई रुपये 





प्रकाशकीय 


भारतीय पाठक प्रिंस ऋपाटकिन के नाम से भर्ती प्रकार परिचित 
हैं। वह रूस के एक महान्‌ ऋरन्तिकारी विचारक थे। उनकी कई पुस्तकें 
हिन्दी में प्रकाशित हो चुकी हूँ, जिनमें 'रोटी का सवार! तथा “नवयुवकों 
से दो बातें' को विद्येप लोकप्रियता प्राप्त हुई हैं | क्रोपाठकिन के विचार 
मौलिक होने के साथ-साथ बड़े ही क्रान्तिकारी भी थे। वह स्वयं उच्च कोटि 
के क्रान्तिकारी थे; यद्यपि वे अहिंसाबादी नहीं थे तथापि वह निरर्थक 
हिंसात्मक तोड़-फोड़ की नीति में विश्वास नहीं करते थे । वे विचारों में 
क्रान्ति चाहते थे और ऐसे समाज की रचना करने के अभिलापी थे, जिसमें 
कोई किसीका शोपण न करे, सब प्रेम-भाव से रहें, और प्रत्येक नागरिक 
स्वावलम्बी वनकर पार”स्परिक सहयोग हारा अपना जीवन-यापन करे | 
वे साधनों की पवित्रता पर भी जोर देते थे । वह यह भी चाहते थे कि हर 
व्यक्ति स्वतंत्र हो और कोई भी छोटा-बड़ा आदमी दूसरे के इशारे पर 
न नाने । उनके महत्त्वपूर्ण ग्रल्थ 'संध' या सहयोग” (म्यूचुअल एड) की 
गणना संसार की सर्वश्रेष्ठ पुस्तकों में की जाती हूँ । 

इस पुस्तक में कई आवश्यक विपयों पर उत्तके विचार दिये गए हैं। 
उन्हें पढ़कर पाठक एक नई दृष्टि पायंगे, ऐसी आज्ञा है । 

पुस्तक के कुछ लेखों का अनुवाद स्व० ब्रजमोहन वर्मा ने किया था, 
शेष का श्री जगन्नायप्रसाद मिश्र, श्री सत्य भवत तथा श्री बुद्धिप्रकाश ने । 
'सबका सुख” नामक अध्याय श्री गोपीकृष्ण विजयवर्गीय द्वारा अनुवादित 
रोटी का सवाल से उद्धृत किया गया हूँ । 

हमें आशा हूँ कि इस पुस्तक के उपयोगी विचारों का व्यापक प्रसार 
होगा । 

मंत्री 


भूमिका 


“हम लोग रूसी क्रांति के मार्ग को बदलने में असमर्थ हैं, अबतक कि 
यह अपना खात्मा खुद ही न कर ले; और होगा भी यही । यह अपने को स्वयं 
ही समाप्त कर डालेगी । उसके वाद प्रतिक्रिया की लहर आयगी। संधार 
के इतिहास में सदा से ऐसा होता गाया है। लोग समझते हें कि हम 
ऋन्तियों के विकास के सार्ग को बदल सकते हैं। यह छोकरेपन से भरा 
हुआ भ्रम हैं। क्रांति में वह अदम्य शक्ति हैं कि उसके विकास का क्रम 
बदला नहीं जा सकता, पर उसके बाद प्रतिक्रिया का आना उतना ही 
अनिवाय है, जितना ऊँची लहरों के ब॑ जाने पर पानी का पीछे हटना, 
अथवा सरगर्मी से मेहनत फरने के बाद शारोरिक थकान फा होता ।” 


ये शब्द क्रोपाटकिन से अपने २८ अप्रैल सन्‌ १९१९ को पदिचमी 
यूरोप के मझदूरों के नाम पत्र के रुप में लिखे थे, और आज ३७ वर्ष बाद 
ऋत्ति की जो प्रतिक्रिया रूस में हो रही है, उसे देखते हुए उनके उपर्युक्त 
विचार भविष्यवाणी के रूप सें ग्रहण किये जा सकते हैँ। भागे चलकर 
ऋरोपाटकित ने बतलाया था-- क्रान्ति को रोकने को कल्पना बिल्कुल 
फालतु हैँ । ऋान्ति अपने रास्ते पर आगे बढ़ेगी और उस मार्ग पर जायगी, 
* जहां उसे कम-से-कम बाघा मिले । हम लोगों के प्रयत्त फी वह कुछ भी 
परवाह न करेगी । इस वक्‍त दात यह हैँ कि रूसी फ्रान्ति भयंकर अनाचार 
कर रही है ओर सारे देश-को तवाह कर रहो हैँ । अपने पागलपन से भरे 
क्रोध में वह मनुष्यों का कत्ल कर रहो है, क्योंकि आखिर वह फ्रान्ति है, 
कोई श्ान्तिमय उन्नति नहीं। हम उसके सामने शक्तिहीन हैं। छोग 
कल्पना करते हूँ कि वे क्रान्ति के दौर फो बदल सकते हैं । पर यह 
खामखयाली है ।” 

इसके साल भर बाद उन्होंने एमा गोल्डमेत नामक अराजकवादी 
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महिला से फहा था --- कम्यूनिस्ट लोग केन्धीय सरकार में ममिद विश्वास 
रखते हैं, और इसलिए यह अनिवार्य है कि ये रूसी ऋान्ति को गरूत रास्ते 
पर ले जायं । उनका मुख्य उद्देशय सम्पूर्ण राजनेतिक शक्ति को अपने 
हाथों में ले लेना है, और इसलिए वे साम्यवाद के लिए वेसे हो सतरनाक 
बन गए हैं, जैसे ईसाई-घर्म के लिए जैसुड्टट सम्प्रदाय के पादरी थे, यानी 
उनका यह दृढ़ विद्यास हो गया है कि अपने उद्देहय की सिद्धि के लिए भले- 
बुरे चाहे जैसे भी उपाय काम में लाये जा सकते हैं । इन कम्यूनिस्टों के तौर- 
तरीकों से जनता को शबित को लूकवा मार गया हैं और सर्वताधारण आतंक 
के कारण भयभीत हो गए हैं; लेकिन एक बात श्लुव-निश्चित है, मोर वह 
यह कि बिना जनता को सहायता के, बिना किसान-मजदूरों के सीधे सह- 
योग के, देश में कोई भी रचनात्मक काम, फोई भी पुननिर्माण सम्बन्धी 
आवश्यक - कार्य सफल हो ही नहीं सकता 

फ्रोपाटकिन आदर्शवादी व्यक्ति थे, पर उनका दृष्टिकोण सर्वया 
वैज्ञानिक तथा व्यावहारिक था। वह जानते थे कि फरोड़ों छोटे-बड़े फारणों 
से ऋरान्तियों का प्रादुर्भाव होता हे और इक्के-दुक्‍्के आदमियों.या समूहों की 
उसके सामने कोई भी विसात नहीं । क्‍या भूकम्प या आंघी-तृफान का कोई 
मुकाबला किया जा सकता है ? पर इसके साथ ही क्रोपाटकिन भविष्य के 
द्रष्टा भी थे। वे दूर की वात देख सकते थे। वे कोरमफोर सिद्धान्तवादी नहीं 
थे। उन्होंने पश्चिमी राष्ट्रों की रूस विरोधी नीति का प्रवल विरोध किया 
था, यद्यपि उनके तथा लछेनिन को सरकार के विचारों में काफी अन्तर था । 

फ्ोपाटकिन को फ्रान्तिकारी पुस्तिकाओं फा संग्रह अंग्रेजी में पहले-पहल 
सन्‌ १९२८ में न्यूयार्क के विनगार्ड प्रेस' से प्रकाशित हुआ था, पर उसके 
पूर्द भी दे लण्सों फी संख्या में यूरोप फी लनेक भाषाओं में छप जुकी थीं 
ओर वितरित हो चुकी थीं। चीनी और जापानी भाषाओं में भी उनका 
अनुवाद हुआ था। हमें अच्छी तरह याद हैँ कि सन्‌ १९२०-२१ के आन्दो- 
लन के दिनों में फ्रोपाटकिन की पामपलेट एन एपीहू दूं दि यंग 
बस्वई में छप्ो थी और उसके आठ-नो वर्ष दाद हमने उसका अनुवाद 
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“नवयुवकीं से दो बातें” के नाम से वन्धुवर सत्यंभक्तजी से करा कर “विशाल 
भारत' में प्रकाशित कराया था । तत्पश्चात्‌ कलकत्ता के खादी भंडार ने 
उसको कई सहल्न प्रतियां छपाई और अब 'सस्ता साहित्य मंडल' के द्वारा भी 
यह पुस्तिका निरन्तर छपती रही है । यह बात ध्यान देने योग्य है कि यह 
पुस्तिका सन्‌ १८८० में ली रिवोल्ते' क्रांति नामक फ्रांसीसी पत्र में छपी 
थी और आज ७६ वर्ष बाद भी वह ज्यों-की-त्यों सजीव है, ताजा है ! 

एक वात खास तौरपर ध्यान देने योग्य हैं और वह यह कि सर्वोदिय तथा 
अराजकवाद की विचारधाराओं में बहुत-कुछ साम्य है और समय की गति 
ने उन दोनों को ओर भी निकद ला दिया है । साधनों की पवित्रता पर तो 
क्रोपाठकिन पहले ही ज्ञोर देते आ रहे थे, पर हिसा-अहिसा के विषय में उनके 
विचार महात्माजी के विचारों से कुछ भिन्न थे। हर्ष और सनन्‍्तोय की बात हैं 
कि अणुश्षम के युग ने वह भेद भी दूर कर दिया है। क्रोपाटकिन के अनेक 
भक्‍त अब अहिसा की उपयोगिता को भलीभांति समझने लगे हैं । प्रिस 
क्रोपाटकिंन के जीवन-चरित “दि एनारफ़िस्ठ प्रिंस” के लेखकों 
“ ने लिखा है : 

नुफल काए टागंतल [ली $0 पर$ 45 3 50067 >256९वत 
प्रा 00 0ए०्गं5८९ जशंणंलाटरट, 7पं. ०07 ए०३४८थीपं 
प्राशठटाशब्रााताए2; 70700776९8 806, >पा 07 4 वेलशा- 
ग्बाइटते 7टएत0ता( एी एगप्रशाशा'ए 0007शबां070. 7 

अर्थात्‌-- हम लोगों के लिए केवल एक ही रास्ता वाकी रह गया है-- 
यानी हम एक ऐसी समाज-व्यवस्था का समर्थन करें, जो संगठित हिंसा के 
बजाय ज्ञांतिमय समझोते के आधार पर कायम हो--जिसका आधार 
“राज्य! के बजाय स्वेच्छापूर्ण सहयोग हो--यानी विकेन्द्रि] सहकारी 
समितियों का एक जाल ।” दूसरे इब्दों में इसे हुन सर्वोदिय ही कह सकते हैं । 

सर हरवर्ट रोड ने भी अपनी पुस्तक 'एनार्की एण्ड बॉर्डर 
(अराजकता और व्यवस्था) की भूमिका में लिखा है : 

“एटम बम के युय में किसी अराजकवादी के लिए क्रांतिकारी 


». ७: 5 


वास्तविकता इसी बात में है कि वह द्यांतिमय उपायों का समर्थन करे । चम 
तो भव तानाशाही सरकारों का चिह्न वन गया है, वह अराजकवादियों 
का अस्त्र नहीं रहा । 

हरवर्ट रीड का कहना है कि हमारे उद्देश्य की सिद्धि अत्याचारियों से 
प्रेम करने से ही हो सकती है--विघातक हाथों को चूमने से ! 

क्रोपाठकिन आतंकवाद ( टेररिज्म ) के समर्थक नहीं थे। 
उन्होंने एक अराजकवादी पत्र के विषय में लिखा था कि आतंकवाद का 
समर्थन मूर्खतापुर्ण है । जब उस पन्न ने आतंकवाद के पक्ष में एक लेख छापा 
था तो क्रोपाटकिन ने लिखा, “वह छेख मुझे बहुत ही चुरा लगा। 
सन्‌ १८९६ में उन्होंने अपने एक मित्र रोबिन को लिखा था: 

८“  'ु टाग्र्ा ८20रप्ंगपठ ब्राए ]08ल2' वजह कापीए- 
3ए 9ए ग्राए एछछ७॥, 7 छा: प्रातेढए 6 १02व4, जशीला'8०5 
4 छा 0एटा 40 ग्रथढा एथातथांएए थार्षे छौॉथापाए 
0८07, 3 ट0णतवे हुए 7९४ ६28८7प्र8.7 


अर्थात्‌ृ- भव में केवछ अपनी लेखनी के द्वारा ही जीविका उपार्जन नहीं 
कर सकता । उसके वोक्ष के मारे में दवा जाता हूं, छेकिन अगर में वाग-बगीचे 
की चोजें, साग-भाजी फल-फलरी, पंदा करता और अनाज उगाता, तो दर- 
असल कुछ सिखा सकता ।” क्रोपाठक्िन के इस पत्र की तुलना कीजिए 
महात्मा गांधी के उस पत्न से, जो उन्होंने पंडित तोतारामजी सनादय फो 
सन्‌ १९३३ में लिखा था; 

“विवरण (खेती का) दुवारा पढ़ लूंगा। मेरी आकांक्षा तो यह है कि 
हम इतने फल और इत्तनी भाजी पैदा करें जो हमारे लिए पर्याप्त हो । यदि 
शोमाता के लिए भो घास आदि पैदा करें और आश्रम के लिए अनाज तो खेतो 
के पूर्ण आदर्श को हम पहुंचे । इसमें थोड़ा ज्यादा खर्च भी हुआ तो भी में 
उसको सफल समसझूंगा, लेकिन मे जानता हूं कि यह सब सूर्ल का बकवाद 
हैँ। खेती का काम सबसे फम किया और बातें सदसे मेने इस बारे में ज्यादा 
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की हूँ। क्या करूं ? खती उन्हीं चीजों में से है जो करने का खयाल मझको 
आंधी जायू बीतने पर आया ॥” : 
क्या ही अच्छा हो यदि समाज-शास्त्र के कोई विशेषज्ञ इन दोनों महान॒- 
भावों--क्रोपाटकिन तथा गांधीजी--के जोवन तथा विचारों का तुलनात्मक 
अध्ययन करके एक निवन्ध लिखें ! भावों समाज-व्यवस्था के आधार-स्तम्भों 
का निर्माण करनेवालो इन दोनों विभूतियों का विचार-साम्य सचमुच 
'आइचयेंजनक है । 
.. हमें इस बात का खेद ह कि क्रोपाटकिन की सर्वोत्तम पामफ्लेट 
मॉडने साइंस एण्ड एनाकिज्म' (आधुनिक विज्ञान और अराजकवाद) का 
अनुवाद हम इस पुस्तक में नहीं दे सके । वह तो अपने में पूर्ण एक पुस्तिका 
ही.है और उसे हम अलग ही छपाना चाहते हैं । 
क्रोपाटकिन के विचारों का मूल्य इसलिए और भी बढ़ जाता है कि 
उन्होंने तदनुसार रहने का भरपुर प्रयत्न किया । यद्यपि आज उनके सिद्धान्त 
अव्यावहारिक से प्रतीत होते हैं, संसार में केन्रीकरण तथा शासन के 
सिद्धांतों की विजय दीख पड़ती है, तथापि यह विजय चिरस्थायी नहीं कही जा 
संकती । जब ३९ वर्ष की तानाशाही के वाद स्वयं रूस में उस विचारधारा 
के विरुद्ध प्रतिक्रिया प्रारम्भ हो गई है, तो अन्य देशों के बारे में तो कहना ही 
क्या है ! मानव-जीवन के इतिहास में एक युग के बाद दूसरा युग आता है। 
भिन्न-भिन्न देशों को प्रायः उन्हीं युगों में से गुजरना पड़ता है। सानव-शरोर 
की अनेक व्याधियों की तरह शासन भी चेचक या खसरे की तरह की एक 
ब्रीमारी ही है, और यदि करोड़ों वर्ष के मानव-जीवन में दो-चार हजार वर्ष 
शासन रूपी बीमारी में व्यतीत हो गए, तो उससे हमें कुछ आश्चर्य न होना 
चाहिए । पर अब मनुष्यों की विचारधारा स्वस्थता को ओर बढ़ रही है । 
विचारों की स्वाघीनता तथा पारस्परिक सहयोग,विकेद्धीकरण और स्वेच्छा- 
पूर्ण संघ-निर्माण के सिद्धान्त अव अविकाधिक लोकप्रिय होते जा रहे हैं। 
सुना है, मयूरभंज राज्य में एक शिलालेख पाया गया है, जिसमें लिखा है : 
४ राज्य वे वेराज्याया 
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यानी राज्य फा हेतु वेराज्य पा अराजकवाद ही है ( 5६60० ८555 
ठि 7००५) । इस विषय में क्या मार्क्स और क्या लेनिन, क्या क्रोपाट- 
किन और क्या गांघीजी, चारों ही एफमत हैं ॥ पर उस अराजकवाद को 
वेज्ञानिक व्यास्या अपनी छेखनी तथा जीवन द्वारा केवल क्रोपाठटकिन ने ही 
की थी और इस दृष्टि से उनके लेखों फा महत्त्व हूँ । 


९९, नार्थ ऐवेन्यू, 
नई दिल्‍ली 


१ अगस्त १९५६ 
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प्रिंस क्रोपाटकिन : रेखा-चित्र 


“जनाव व्लादीमीर इलियच (छेनिन), जब आपकी आकांक्षा तो यह 
है कि हम एक नवीन सत्य के मसीहा बनें और नवीन राज्य के संस्थापक, 
तो फिर आप किस प्रकार ऐसे वीभत्स सरकारी अनाचारों और ग़ैर-मुनासिव 
सरकारी तौर-तरीक़ों को अपनी स्वीकृति दे सकते हैं, जैसे कि किसी अपराध 
के लिए अपराधी के नाते-रिश्तेदारों को गिरफ्तार कर लेना ? इससे तो ऐसा 
प्रतीत होता हैं कि आप ज़ारशाही के विचारों से चिपके हुए हैं। पर शायद उन 
निरपराध आदमियों को पकड़कर आप अपनी जान की रक्षा करना चाहते हैं। 
क्या आप इतने अन्धे हो गये हैं और अपनी तानाशाही के विचारों के इतने 
गुलाम वन गये हैं कि आपको यह वात नहीं सूझती कि आप-जैसे यूरोपियन 
साम्यवाद के अग्मणी के लिए यह कार्य (लूज्जाजनक तरीक़ों द्वारा निरपराधों 
की गिरफ्तारी) सर्ववा अनधिकार चेण्टा हैं ? आपका यह काम भयंकर 
रूप से ब्रुटिपूर्ण तो है ही, वल्कि उससे यह भी प्रकट होता है कि आप मृत्यु 
से डरते हैं, जो सर्वथा तकं-विहीन वात हैं । उस साम्यवाद के विपय में क्या 
कहा जाय, जिसका एक महत्त्वपूर्ण रक्षक इस प्रकार ईमानदारी की प्रत्येक 
भावना को पैरों-तले कुचलछता है ? ” 


यह है उस महत्त्वपूर्ण पत्र का एक अंश, जिसे अपने जीवन के अन्तिम दिनों 
में (अपनी मृत्यु से दो महीने पूर्व ) क्रोपाटकिन ने छेनिन को लिखा था। छेनिन 
उन दिनों विशाल रूसी राज्य के निरंकुश शासक थे और क्रोपाटकिन ४१ 
वर्ष के देश-निकाले के वाद चार वर्ष अपनी मातृभूमि के दमघोंदू वातावरण 
में काटकर परछोक-गमन की तैयारी कर रहे थे। इन शब्दों में उन्नीसवीं 
और बीसवीं शताब्दी के उस महापुरुष की आत्मा बोल रही है, जिसने कभी 
अन्याय के साथ समझौता करना मुनासिव न समझा जिसने साधन और साध्य 
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दोनों की पवित्रता पर समान रूप से ज़ोर दिया और जिसने ईमानदारी तथा 
अपरियग्रह का वह दृष्टांत उपस्थित कर दिया, जिसकी मिसाल संसार के 
राजनैतिक कार्यकर्त्ताओं के इतिहास में दुलंभ ही हैं । 

जव केरेन्स्की ने क्रोपटकिन से कहा--“आप हमारे सरकारी मंत्रि- 
मंडल में जिस किसी पद को चुन लीजिये, वही आपको अपित्त हो जायगा, 
उस समय क्रोपाटकिन ने उत्तर दिया था--मंत्रित्व के कार्य की अपेक्षा तो 
में जूतों पर पालिश करनेवाले चमार का काम अधिक आदरणीय तथा 
उपयोगी मानता हूँ ।” इसी प्रकार दस हजार रूवल की पेंशन के प्रस्ताव को 
उन्होंने ठुकरा दिया और जार के शीतकालीन महलों के निवास की सर्वथा 
उपेक्षा की । यह तो हुई लेनिन के पूर्व के शासकों के समय की बात; स्वयं 
साम्यवादी सरकार के शिक्षा-मंत्री लूनाचरस्की ने जव क्रोपाटकिन को लिखा, 
“आप सरकार के ढाई लाख रूवछू लेकर अपनी किताबों के छापने का अधि- 
कार हमें दे दीजिये”, तो क्रोपाटकिन ने उत्तर दिया---/मैंने तो कभी ज्ञासन से 
पैसा लिया नहीं और न अब ही सरकारी सहायता ग्रहण कर सकता हूँ ।” 
यह उन दिनों की बात हैँ, जब क्रोपाटकिन को वृद्धावस्था के अनुरूप पर्याप्त 
भोजन भी नहीं मिलता था, जव उनके पास रोशनी की भी कमी थी और 
कोई सहायक भी नहीं था। 

प्रझन उठता हैं कि आदर्शवाद को पराकाप्ठा तक पहुँचा देनेवाले 
फ्रोपाटकिन अपनी गुज़र-वसर कंसे करते थे ? देश-निकाले के ४१ वर्ष उन्होंने 
अपनी लेखनी के वल-्वूते पर ही काट दिये । इसमें भी अराजकवादी लेखों 
से उन्होंने एक पैसा नहीं कमाया । वे अत्यंत उच्चकोटि के वैज्ञानिक थे और 
विज्ञान-सम्बन्धी लेखों तथा ट्प्पिणियों से उन्हें कुछ मजदूरी मिल जाती 
थी। बड़ी सादगी के साथ उन्होंने अपने आत्म-चरित में लिखा है अगर 
रूस से पर्याप्त समाचार आ जाते अथवा वैज्ञानिक विषयों पर भी नोट स्वी- 
कृत हो जाते, तो रोटी-चाय के साथ मक्खन भी मिल जाता था, नहीं तो रूखी 
रोटी पर ही गुजर करनी पड़ती थी ।” । 

सुप्रसिद्ध लेखक फ्रैंक हैरिस ने क्रोपाटकिन के इंगलैण्ड के निवास के 
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दिनों के आतिथ्य का एक अच्छा शब्द-चित्र .खींचा है--“क्रोपाटकिन 
की धर्मंपत्नी सोफी भोजन तैयार कर रही हैं पति के लिए, छोटी-सी 
पुत्री के लिए और अपने लिए, कि इतने में कोई अतिथि महोदय न-जाने कहां 
से आ टपके ! क्रोपाटकिन ने शीघ्र ही भीतर जाकर कहा---“सोफी, जरा 
साग में थोड़ा पानी मिला देना ।” थोड़ी देर वाद एक और अतिथि देव 
पघारे और क्रोपाटकिन को फिर भीतर जाकर कहना पड़ा--कुछ पानी 
और भी ।” इस प्रकार की क्रिया कई बार करनी पड़ती और सोफी को 
ढाई आदमियों के वजाय छः-सात आदमियों को भोजन कराना पड़ता । 
मेहमानदारी कोपाटकिन के अत्यंत प्रिय युणों में से थी और कोई विल्कुछ 
अजनबी आदमी भी उनके घर पर किसी संकोच को अनुभव न करता था ।” 

संसार में अनेक राजनैतिक महापुरुष हुए हैं और होंगे--पर मस्तिष्क 
की विशालता, हृदय की उदारता, चरित्र की स्वच्छता और जीवन की 
उच्चता के खयाल से क्रोपाटकिन का दृष्टांत प्रायः अनुपम ही सिद्ध होगा। 
वैसे प्रारम्भिक तथा यौवन के वर्षों की दृष्टि से क्रोपटकिन के जीवन का 
सर्वोत्तम वृतांत तो उनके आत्म-चरित 'मेमोइसे आव ए रिवोल्यूशनिस्ट' 
से ही मिल सकता है, पर वह ग्रंथ सन्‌ १८९८ तक का ही है और उसके बाद 
क्रोपाटकिन २३ वर्ष और जीवित रहे थे | इस कारण उनके एक विस्तृत 
जीवन-चरित की आवश्यकता थी और उसकी पूत्ति जार्ज बुडक्नोक और 
आइवन अवाकुमोविक नाम के दो ग्रंथकारों ने की है। (प्रिंस पीटर क्रोपाट- 
किन--प्रकाशक वोडंमेन) । 

क्रोपाटकिन का जन्म सन्‌ १८४२ में हुआ और मृत्यु १९२१ में । उनके 
जीवन-चरित में तत्कालीन रूस का एक चलता-फिरता चित्र-सा दिखाई देता 
है । उनका आत्मचरित इतनी खूबी के साथ लिखा गया है कि उसे उन्नीसवीं 
शताब्दी का सर्वोत्तम आत्मचरित कहा जाता हैं। क्रोपाटकिन का जीवन 
एकांगी त था, वह वहुअंगीन था। क्रांतिकारी अराजकवादी तो वे थे ही, 
पर साय-ही-साथ संसार के भूगोलवेत्ताओं में भी वे शिरोम॑णि थे और समाज- 
विज्ञान के भी जाने-माने आचार्य । रूस तथा यूरोप के सत्तर वर्ष के इतिहास 





४ १३: 


पर भी उनके जीवन से विद्येप प्रभाव पड़ा हैं। 
क्रोपाटकिन के इस जीवन-चरित को पढ़ते हुए हमें उनके और 
गांधीजी--इन दोनों महापुरुषों के जीवन तथा दृष्टिकोण में अद्भुत साम्य 
प्रतीत हुआ । साधनों की पविन्नता पर वे उतना ही ज़ोर देते थे, जितना कि 
महात्मा गांधी । मेरी गोल्ड स्मिथ नामक एक यहूदी अराजकवादी ने लिखा 
हँ--'जो भी नवयुवक क्रोपाटकिन से मिलने जाता था, उसका कथन वे बड़ी 
प्रेमपूर्ण मुस्कराहूट और सौम्य भावना से सुनते थे; पर एक बात थी वह यह्‌ 
कि यद्यपि प्रत्येक ईमानदार तथा उत्साही युवक के प्रति उनका व्यवहार उदा- 
रतापूर्ण रहता था, तथापि साधनों के चुनाव के विपय में वे काफी कठोर्ता 
से काम लेते थे। प्रचार के कुछ ढंगों को क्रोपटकिन असहय मानते थे। 
अनुचित साधनों का जिक्र करते हुए उनका स्वर कठोर हो जाता था और 
उनकी निन्दा विना किसी लगा-लेसी के होती थी। “चाहे जैसे वुरे-मले साधनों 
से अपने लक्ष्य की प्राप्ति' इस सिद्धांत से उन्हें घोर घृणा थी और कोई भी 
प्रश्न हो--चाहे संगठन का, या रुपये एकत्रित करने का, या विरोधियों के 
प्रति व्यवहार का, या दूसरी पार्टियों के साथ संबंध स्थापित करने का-- 
अगर कोई साधनों की पविन्नता को नगण्य मानता, तो वे उसे नफ़रत की 
निगाहों से देखते थे और उसे निन्दनीय मानते थे ।” 
श्री जवाहरछालजी का कथन हू कि साधनों की पवित्रता' पर 
जोर देकर महात्माजी ने राजनीति को बड़े ऊँचे घरातलू पर छा दिया। 
संसार की राजनीति को यह उनका एक बड़ा दान था। इस विपय में 
क्रोपाटकिन उनके अग्नमणी ही थे । 
शिक्षा, कृषि, शारीरिक श्रम का महत्त्व और विकेन्द्रीकरण के सिद्धांतों 
पर तो दोनों महापुरुषों के विचार विल्कुल मिलते-जुलते हैं। सन्‌ १८९६ में 
जब टाइनसाइड के कुछ कार्यकर्ता एक कृपि-संघ कायम करके खेती बढ़ाना 
चाहते थे, क्रोपाटकिन ने उन्हें एक पत्र लिखकर प्रोत्साहित किया था और 
साथ ही मार्ग की वाघाओं के विपय में भी आगाह कर दिया था। उन्होंने वत- 
लाया था कि छोटे समूह में अक्सर झगड़े उठ खड़े होते हैं, शहरी कार्यकर्त्ताओं के 
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लिए भूमि पर काम करना मुश्किल हो जाता है । पूंजी की कमी का खतरा 
अलग रहता है और संन्यासीपन की भावना गलत रास्ते पर ले जाती है । 
इसके बाद उन्होंने लिखा था---“यदि कृपि का कार्य तुमको आकर्षक लगता 
हैं तो उसीको ग्रहण करो तुम्हें उसमें अपने पहले के आदमियों की अपेक्षा 
सफलता की आशा अधिक है। कम-से-कम तुम्हें सहानुभूति मिलेगी ही 
और मेरी सद्भावना तो वरावर तुम्हारे साथ रहेगी ।” 

क्रोपाटकिन ने कृषि के विपय में भी अनुसंघान किये थे । जब वह फ्रांसीसी 
जेल में थे, तो सरकार ने उन्हें अपने क्ृषि-संवंधी प्रयोगों के लिए एक खेत दे 
दिया था, और ऐसा कहा जाता है कि उन्होंने जो प्रयोग वहां किये थे, उन्होंने 
कृषि-जगत्‌ में एक क्रांति ही कर दी ! इन्हीं प्रयोगों के आधार पर उन्होंने 
, अपनी सुप्रसिद्ध पुस्तक फील्ड, फ़ैक्टरीज़ एण्ड वर्कशाप' लिखी | नई तालीम 
के अनेक मूल सिद्धांत इस पुस्तक में हैं । 

क्रोपाटकिन के जीवन-चरित के लेखकों ने लिखा हैं---क्रोपाटकिन 
तथां उनके साथियों में आतंकवाद पर बरावर मतभेद रहा । ” स्वयं क्रोपाट- 
किन ने. भी एक जगह लिखा हैं---“साधारणत: यह कहना ठीक होगा कि 
आतंक की प्रतिष्ठा एक सिद्धांत के रूप में कर देना मूर्खतापूर्ण है।” इस संबंध 
में सन्‌ १८९३ की एक महत्त्वपूर्ण घटना यहां दी जाती है । कोयले की खानों 
में हड़ताल हो गई थी । इंगलेण्ड के मजदूर नेता एक होटल में इकट्ठे हुए 
थे और उन्होंने क्रोपाटकिन को भी निमंत्रित किया था। जबतक खान के 
मजदूरों के कप्टों के निवारण की चर्चा चलती रही, सभी लोग एक-दूसरे से 
सहमत रहे, पर ज्योंही उपायों का विपय छिड़ा कि क्रोपाटकिन की शांति- 
प्रियता' ने मानों मेज पर विस्फोटक काम किया । मंजदूर दल के सभी 
नेता सरकार के खिलाफ और कठोर उपाय काम में लाने के पक्षपाती निकले। 
इसके विपरीत क्रोपाटकिन का कहना था कि हमें सत्याग्रह, वीच-वचाव तथा 
. प्रचार से काम लेना चाहिए। इस वाद-विवाद का नतीजा यह हुआ कि सभा 
भंग हो गई | टठामस मैन नामक मजदूर नेतां वार-वार चिल्ला रहे थे-- 
“हमें विध्वंस की नीति का आश्रय लेना चाहिए, चीजों को तोड़-फोड़ डालना 


2 5१2 ५०.६ 


चाहिए, जालिमों को खत्म कर देना चाहिए।” लेकिन ज्योंही कुछ ज्ांति होती, 
प्रिंस क्रीपाटकिन अपने वैदेशिक लहजें में वड़ी विनम्नता से वराबर यही कहते 
सुनाई देते---/नहीं, विनाश नहीं, हमें निर्माण करना चाहिए। हमें मनुष्यों 
के हृदय का निर्माण करना चाहिए ।” ये दब्द तो बिल्कुल महात्मा गांधी 
जैसे ही प्रतीत होते हैं; और उन दिनों---१८९३ में--महात्माजी ने दक्षिण 
अफ्रीका में वकालत के लिए प्रवेश किया ही था । 

देश का--देश का ही नहीं, संसार का--यह दुर्भाग्य हैं कि हमारे यहां 
संसार के प्रसिद्ध-प्रसिद्ध विचारकों के विचारों का सारांश निकालनेवाले 
विद्वान्‌ बहुत कम हैं, और खास तोर से आज तो जबकि दुनिया चौराहे 
पर खड़ी हुई है और उसके सामने ठीक मार्ग ग्रहण करने का प्रदन उपस्थित 
है, यह विषय और भी अधिक महत्त्वपूर्ण वन जाता है। एक सार्ग हैँ क्रोपाट- 
किन तथा गांधीजी का औौर दूसरा हें मार्क्स और स्तालछिन का । 

महापुरुषों के जीवन-चरित में अद्भुत स्फृत्ति प्रदान करने की सामर्थ्य 
होती है, और इस. दृष्टि से क्रोपटकिन का जीवन-चरित खासा महत्त्व रखता 
है। क्या अजीव सिनेमा-जेसा दृश्य वह हमारी आँखों के सामने ला उपस्थित 
करता हैँ ! एक अत्यंत प्राचीन और उच्चवंद में जन्म, जारणाही के अत्या- 
चारों का घनथोर अन्धकार, गुछामी की प्रथा का दोर-दौरा, आठ वर्ष की 
उम्र में जार के पापंद बालक, १२ वर्ष की अवस्था में फ्रेंच भापा का अध्ययन 
ओर रुसी राजन॑तिक साहित्य में रुचि, अपने बड़े भाई एलेक्जेंडर के साथ 
हादिक प्रेम, फीजी स्कूल में शिक्षा, साइवेरिया की यात्रा--गवर्नर जनरल के 
ए. डी. सी. वनकर वहां से त्यागपत्र, फिर सेंट पीटर्सवर्ग के विश्वविद्यालय में 
पांच वर्ष तक गणित तथा भूगोल का अध्ययन, क्रांतिकारी दल में सम्मिलित 
होना, यूरोप की यात्रा और वहां जराजकवादी संस्थाओं का संपर्क, रूस 
लौटकर क्रांतिकारी विचारों का प्रचार आदि । इसके वाद का दृश्य ए. जी. 
गाडडिनर के रेखाचित्र में देख लीजिये : 

“नाटक का पर्दा बदलता हैं। जाऊं निकौलस की अंधेरी रात दूर 
हो गई। लेकिन उसके बाद दासत्व-प्रथा वनन्‍्द होने के कारण थोड़ी देर के 
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लिए जो उपाकाल आया था, उसे स्तोलिपिन प्रतिक्रिया के अन्धकार ने 
ढँक लिया और रूस फिर पुलिस के अत्याचारों से कुचला जाने लगा। सैकड़ों 
निरपराध आदमी फांसी पर रूूटका दिये गए और हजारों ही जेल में ठेल 
दिये गए, अथवा साइवेरिया में अपनी कन्न खोदने के लिए निर्वासित कर दिये 
गए। सारे रूस पर भय और आतंक का राज्य था, लेकिन भीतर-ही-भीतर 
रूस जाग्त हो रहा था। जार एलेक्जेंडर द्वितीय ने अपने शासन का सूत्र 
दो जालिम पुलिस अफसरों---ट्रोपोफ और शुवालोफ--को सौंप दिया था । 
वे चाहे जिसे फांसी पर लटका देते थे और चाहे जिसे निर्वासित कर देते थे । 
लेकिन फिर भी वे क्रांतिकारी गुप्त समितियों की कार्यवाहियों को रोकने में 
सफल नहीं हुए । यें समितियां दनादन स्वाघीनता तथा क्रांति का साहित्य 
जनसाघारण में बांट रही थीं। इस घोर अशांतिमय वायुमंडल में भेड़ की 
खाल ओढ़े एक अद्भुत व्यक्ति, भूत की तरह, इधर-से-उधघर घूम रहा हैं । 
उसका नाम वीरोडिन है । पुलिस के अफसर हाथ मल-मलकर कहते हैं:-- 
“बस, अगर हम लोग वीरोडिन को किसी तरह पकड़ लें तो इस क्रांतिकारी 
सर्पिणी का मुंह ही कुचछ जाय---हां, वोरोडित को और उसके साथी-संग्रियों 
को ! ” लेकिन वीरोडिन को पकड़ना आसान काम नहीं। जिन जुलाहों और 
मजदूरों के बीच में वह काम करता है, वे उसके साथ विश्वासघात करने के 
लिए तैयार नहीं । वे सैकड़ों की संख्या में पकड़े जाते हैं, कुछ को जेल कं दंड 
मिलता है और कुछ को फांसी का; पर वे वोरोडिन का असली नाम और 
पता बतलाने के लिए तैयार नहीं होते । 

“सन्‌ १८७४ की वसन्‍्त ऋतु। संध्या का समय । सेन्ट पीटसंवर्गे 
के सभी वैज्ञानिक और विज्ञान-प्रेमी ज्योग्राफिकल सोसाइटी के भवन 
में महान्‌ वैज्ञानिक प्रिंस क्रोपाटकिन का व्याख्यान सुनने के लिए एकत्र हुए 
हैं। फिनलैण्ड की यात्रा के परिणामों के विषय में उनका भाषण होता है.। 
रूस के डाइल्यूवियक' (जलूप्रलय ) काल के विषय में वैज्ञानिकों ने जो सिद्धांत 
अवतक कायम कर रखें थे, वे एक-के-वाद दूसरे खंडित होते जाते हैं गौर 
अकाट्य तर्क के आधार पर एक नवीन सिद्धांत की स्थापना होती है। सारे 
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वैज्ञानिक जगत में क्रोपटकिन की घाक जम जाती हैँ। इस महापुरुष के 
मस्तिष्क के विषय में वया कहा जाय ! उसका दासन भिन्न-भिन्न ज्ञानों तथा 
विज्ञानों के समूचे साम्राज्य पर है। वह महान्‌ गणितज्ञ है, ग्रन्थकार है (वारह 
वर्ष की उम्र में उसने उपन्यास लिखें थे), वह संगीतज्ञ है और दार्शनिक । 
बीस भाषाओं का वह ज्ञाता ह ओर सात भाषाओं में वह आसानी के साथ 
वात्तचीत कर सकता हैं | तीस वर्ष की उम्र में रूस के चोटी के विद्वानों में--- 
उस महान देय के कीति-स्तंभों में---ग्रिस क्रोपटकिन की गणना होने लूगती 
है। प्रिंस क्रोपाटकिन को वाल्यावस्था में फौजी काम सीखना पड़ा था, और 
पांच वर्ष वाद जब उनके सामने स्थान के चुनाव का सवाल आया तो उन्होंने 
साइवैरिया को चुना था। वहां सुधार की जो योजना उन्होंने पेश की और 
आमूर दरिया की यात्रा करके एशिया के भूगोछ की भद्दी भूलों का जिस तरह 
संशोधन किया, उससे उनकी कीत्ति पहले से ही फेल चुकी थी, पर आज तो 
भौगोलिक जगत में विजय का सेहरा उन्हींके सिर बांध दिया गया। प्रिंस 
क्रोपाटकिन ज्योग्राफिकल सोसायटी के 'फिजीकल ज्योग्राफी' विभाग के 
सभापति मनोनीत किये गए। भाषण के बाद ज्योंही गाड़ी में वेठकर वे वाहर 
निकले, एक दूसरी गाड़ी उनके पास से गुज़री, एक जुलाहे ने उस गाड़ी में से 
उचककर कहा---/मिस्टर बोरोडिन, सलाम ।” दोनों गाड़ियां रोक दी 
गईं । जुलाहे के पीछे खुफिया पुलिस का एक आदमी उस गाड़ी में से कूद 
पड़ा और बोला---'मिस्टर बोरोडिन उर्फ प्रिस क्रोपाटकिन, में आपको 
गिरफ्तार करता हूँ ।/ उस जासूस के इशारे पर पुलिस के आदमी कूद 
पड़े। उनका विरोध करना व्यर्थ होता, क्रोपाटकिन पकड़ लिये गए | 
विश्वासघाती जुलाहा दूसरी गाड़ी में उनके पीछे-पीछे चला ।” 

(इसके बाद वे किस तरह किले की जेल में डाल दिये गए, वहां उन्हें 
वया-वया यातनाएं सहनी पड़ीं, और वहां से वह किस तरह भाग निकले, 
इसका अत्यंत मनोरंजक वृत्तांत पाठक इस पुस्तक के जेल से भागना' 
नामक लेख में पढ़ सकते हैं।) 

सन १८७६ से लेकर १९१७ तक ४१ वर्ष क्रोपाटकिन को स्वदेश से 
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वाहरु व्यतीत करने पड़े । कठोर-से-कठोर साधना का यह लम्बा युग केवल 
उनके,जीवन का ही नहीं, संसार के राजनैतिक इतिहास का भी एक महत्त्व- 
पूर्ण अध्याय है। इस वीच में वे स्विटजरलैण्ड और फ्रांस में भी रहे और दो- 
ढाई वर्ष के लिए उन्हें फ्रांसीसी जेल की भी हवा खानी पड़ी। उनके सभी 
महत्त्वपूर्ण ग्रंथ इसी युग में लिखे गए। इनमें कई तो ऐसे हैं, जिनका विश्व: 
व्यापी महत्त्व है, जैसे पारस्परिक सहयोग और 'रोटी का सवाल' आदि । 
उनके ऋांतिकारी लेखों के भी कई संग्रह भिन्न-भिन्न भाषाओं में छपे थे 
और.अनेक रचनाएं हिन्दी में भी छप चुकी हैं । 

“'ऋ्रोपाटकिन ने लन्दन में सन्‌ १८८६ में फ्रीडम” नामक पत्र की स्थापना 
की, जौ अवतक जचंल रहा है। इसी वर्ष क्रोपाटकिन के जीवन की एक अत्यंत 
दुःखंमेय घटना घटी, यानी उनके बड़े भाई ने साइवेरिया से लौटते हुए रास्ते 
में आंत्मघात कर लिया। उन्हें भी देश-निकाले का दंड दिया गया था, जिसके 
कारण वारह वर्ष उन्हें साइवेरिया में बिताने पड़े थे। जब उनके छटकारे 
के दिन निकट आये तो उन्होंने अपने वाल-बच्चों को पहले ही रूस रवाना 
कर दिया और फिर एक दिन निराशा से अभिभत होकर अपने आपको गोली 
मार छली'। वे मंहान गणितज्ञ थे, खगोलझ्मास्त्र के अद्भुत्त ज्ञाता थे, और 
ज्योतिप-शास्त्र :के बड़े-से-वड़े विद्वानों ने उनकी कल्पनाशीलर प्रतिभा की 
बहुत प्रशंसा की थी। महज़ आशंका के आधार पर उन्हें जारशाही ने देश- 
निकाले का दंड दिया था, जवकि क्रांतिकारी दलों से उनका कोई भी संबंध 
ने था ! यदि उन्हें स्वाधीनतापूर्वक अपने खगोल-संवंधी अनुसंबान करने की 
सुविधा होती, तो उस शास्त्र की उन्नति में न जाने वे कितने सहायक हुए 
होते । पर निरंकुश शासकों में भा इतनी कल्पना-शक्ति कहां ! क्रोपाटकिन 
के हृदय में उनके प्रति अत्यन्त श्रद्धा थी । इन दोनों भाइयों का प्रेम-पूर्ण 
व्यवहार आदर्श था, पर क्रोपाटकिन ने अपनी इस हृदय-वेबक दुर्घटना का 
जिक्र अत्यंत संयम के साथ केवल एक वाक्य में किया है--- हमारी कुटिया 
पर कई महीने तक दु:ख की घटा छाई रही ।” क्रोपाटकिन ने अपनी भाभी 
तथा भतोजें-मतीजियों की बयाशक्ति सेवा की । 
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क्रोपाटकिन की समस्त शिक्षाओं का आधार उनकी- मनुप्यता थी | 
वस्तुतः अराजकवाद इस विषय में मार्क्सवाद से सर्वथा भिन्न है। मावर्स- 
वबादियों की दृष्टि में व्यक्ति का कोई महत्त्व नहीं । मार्क्सवादी उसके साथ 
शत्तरंज के महरे की भांति व्यवहार करते हैं और सिद्धांत-संवंधी मतमेद होने 
“पर उसके शरीर तथा आत्मा को अल्ग-अछग कर देने में भी उन्हें कोई संकोच 
नहीं होता ! पर अराजकवादी के लिए मनुप्य वस्तुतः मनुप्य है, जिसके लिए 
मानों उसका हृदय उमड़ा पड़तां हैं | साम्यवादी को अपनी 'प्रणाली' की 
चिन्ता है, जबकि अराजकवादी को “मनुप्य” की | जब भी कभी अन्याय 
तथा अत्याचार का प्रदइन आता, क्रोपाटकिन विना किसी भेदभाव के उसका 
विरोध करते--चाहे वह अन्याय उनके विरोघी पंथ वाले पर ही क्यों न किया 
गया हो । उनके शब्द सुन लीजिये--“हम व्यवित की पूर्ण स्वाधीनता को 
मानते हैं। हम उसके लिए जीवन की प्रचुरता तथा उसकी समस्त प्रतिभाओं 
का स्वतंत्र विकास चाहते हैं । हम उसके ऊपर छादना कुछ भी नहीं चाहते । 
इस प्रकार हम उस सिद्धांत पर पहुँचते है, जिस सिद्धांत को प्योरिये ने घामिक 
नीति-जान के विरोध में रखते हुए कहा था--“मनुप्य को बिल्कुल स्वतंत्र 
छोड़ दो । उसे अंगहीन मत बनाओ, क्योंकि धर्म पहले से ही उसको अपंग- 
जरूरत से ज्यादा अपंग--वना चुका है ।” उसके मनोविकारों से भी मत 
डरो | स्वतंत्र समाज में ये खतरनाक नहीं होते ।” 
प्रिंस क्रोपाठकिन के ग्रंथों को पढ़ जाइये, कहीं भी कोई क्षुद्र भावना उनमें 
दिखाई न देंगी । कम्युनिस्ट साहित्य के शाव्दिक जंजाल का उनमें नामो- 
निदान तक नहीं हूँ । कम्युनिस्ट अर्थ को इतना महत्त्व देते हें और नैतिकता 
को इतना नगण्य मानते हैं कि उनके साहित्य की लू-लपट में किसी भी सहृदय 
मनुष्य की आत्मा झुझस सकती हैं । क्रोपाटकिन का साहित्य इसके विल्कुल 
विपरीत है | उसमें नैतिकता की शीतल मन्‍्द समीर सदा ही बहती रहती 
हैँ 
ऋओपाटकिन - के ४१ वर्षीय देश-निकाले के कितने ही किस्से उनके 
जीवन-चरित में तथा उनके विषय में लिखे संस्मरणों में यत्र-तत्र बिखरे पढ़े 
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हैं, जिनसे उनकी सन्त-प्रकृति पर पूरा-पूरा प्रकाश पड़ता है । एक वार फ्रैंक 
हैरिस ने उनसे कहा---“आपने देखा, उन अराजकवादियों ने यौवनावस्था 
में तो खूब काम किया, पर अब वे अर्थ-छोलुपता के शिकार हो गये हैं। ” 
इसपर क्रोपाटकिन ने उत्तर दिया---“उन लोगों ने जोश-जवानी के दिन 
हमारे अपित कर दिये और अपना सर्वोत्तम हमें भेंट कर दिया | अब इससे 
अधिक की मांग उनसे हम कर ही क्या सकते हैं ?” यह उदारता ही क्रोपाट- 
किन के संपूर्ण जीवन की कुंजी थी.” 

विलायत में रहते हुए क्रोपाटकिन की मैत्री वहां के सर्वश्रेष्ठ विचारकों 
तथा कार्यकर्ताओं से हो गई थी । उनमें से कितने ही उनके प्रशंसक थे । 
हिंडमैन, बरनार्ड शा, रैन्सवरी, एडवर्ड कारपेंटर, नैविनसन और ब्रेल्स- 
फोर्ड प्रभति से उनके संबंध बहुत निकट के थे। जब क्रोपाटकिन ७० वर्ष 
के हुए, तो उनके अभिनंदन के लिए आयोजित एक सभा में बरनार्ड शा ने 
कहा था--मुझे तो ऐसा प्रतीत होता हैं कि इतने वर्ष तक हम लोग 
गलत रास्ते पर चलते रहे हैं, और क्रोपाटकिन का रास्ता ही ठीक था ।” 
तपस्वियों तथा विचारकों की विचारधारा बहुत धीरे-धीरे काम करती है । 
क्रोपाटकिन ने अपनी वाणी तथा लेखनी द्वारा जो महान कार्य किया, उसने 
केवल इंग्लैण्ड ही नहीं, फ्रांस, इटली, स्विटज़रलैण्ड तथा यूरोप के अन्य देशों 
के विचारकों को भी प्रभावित किया और जो विचार उन दिनों नवीन प्रतीत 
होते थे, वे आज सार्वजनिक बन गये हैं। 

सन्‌ १९१७ की रूसी-क्रांति के बाद क्रोपाटकिन ने स्वदेश लोटना 
उचित समझा । तव वे ७५ वर्ष के हो चुके थे फिर भी उनके मन में युवकों- 
जैसा उत्साह था । पेट्रोग्रेड में ६० हजार आदमियों ने उनका स्वागत किया 
और रूसी सरकार के प्रधान केरेन्स्की भी उनके स्वागतार्थ उपस्थित थे । 
चूंकि क्रोपाटकिन का विश्वास किसी भी सरकार में नहीं था, इसलिए उन्होंने 
कोई सरकारी पद ग्रहण नहीं किया। वैसे केरेंस्की के साथ उनके संबंध अच्छे 
थे, पर लेनिन के हाथ में शक्ति पहुँचने पर क्रोपाटकिन सर्वथा उपेक्षा के ही 
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ऋक्रोपाटकिन के अन्तिम दिनों की एक झाँकी एमा गोल्डमैन के आत्म- 
चरित लिविंग माइ लाइफ' में मिलती है । उन्होंने लिखा है---- रूस पहुँचने 
पर मुझे कम्युनिस्टों ने वार-वार विश्वास दिलाया था कि ऋपाटकिन तो बड़े 
आराम की जिन्दगी वसर कर रहे हैँ और उन्हें न भोजन-वस्त्र की कमी है, 
न किसी अन्य वस्तु की। पर जब मैं क्रोपाटकिन के घर पहुँची तो मामला 
इसके विपरीत ही पाया। क्रोपाटकिन, उनकी पत्नी सोफी तथा लड़की 
एलैक्जेंडरा, तीनों एक कमरे में रहते थे और वह कमरा भी काफी गरम नहीं 
था तथा पास के कमरे इतने ठंडे थे कि उनका तापमान शून्य से भी नीचे 
था ! उन्हें जो भोजन मिलता था वह वस जीवित रहने भर के लिए पर्याप्त 
था। जिस सहकारी समिति से उन्हें राशन मिलता था,वह टूट चुकी थी और 
उसके मेम्वर जेल भेज दिये गए थे । मैंने सोफी से पूछा--/गृज़र-बसर कैसे 
होती है ? “उन्होंने उत्तर दिया---/हमारे पास एक गाय हूँ और बगीचे में भी 
कुछ पैदा हो जाता हूँ । साथी लोग वाहर से कुछ भेज देते हैं। अगर पीटर 
(क्रोपाटकिन ) वीमार न होते और उन्हें अधिक पौष्टिक भोजन की जरूरत 
न होती तो हम लोगों का काम चल जाता ।” 

जार्ज लैन्सवरी इन्हीं दिनों रूस गये हुए थे । उन्होंने एमा गोल्डमैन से 
कहा था--- मुझे तो यह वात असंभव दीखती हैं कि सोवियत सरकार के 
उच्च पदाधिकारी कोपाटकिन जैसे महान्‌ वैज्ञानिक को इस प्रकार भूखों मरने 
देंगे ! हम लोग इंग्लैण्ड में तो इस प्रकार के अनाचार को असह्य 
समझेंगे | 

क्रोपटकिन उन दिनों अपनी अन्तिम पुस्तक 'नीतिशास्त्र' लिख रहे 
थे। कितावों के खरीदने के लिए उनके पास पैसे नहीं थे । क्लार्क या टाइपिस्ट 
रखने की वे कल्पना भी नहीं कर सकते थे; इसलिए अपने ग्रंथ की पाण्डु- 
लिपि उन्हें खुद ही तैयार करनी पड़ती थी। भोजन भी उन्हें पुप्टिकर नहीं मिल 
पाता था, जिससे उनकी कमजोरी बढ़ती जाती थी और एक घुंघले दौपक की 
रोशनी में उन्हें अपने ग्रंव की रचना करनी पड़ती थी ! 

जब क्रोपाटकिन मरणासन्न हुए तो अवश्य लेनिन ने मास्को से सर्वश्रेष्ठ 
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डाक्टर और : भोज॑न इत्यादि की सामग्री भेजी थी और यह ' भादेश भी दे 
दिया था-कि क्रोपाटकिन के स्वास्थ्य के समाचार उनके पास वरावर भेजे 
जाय॑ं । जीवन के अन्तिम. दिनों में जिसे दमघोंटू वातावरण में रहने के लिए 
मजबूर किया. गया, उसकी मृत्यु के समय इतनी चिन्ता का अर्थ ही क्‍या हो 
सकता था ? ८ फरवरी, १९२१ को क्रोपाटकिन का देहान्त हो गया । छेनिन 
की सरकार ने सरकारी तौर पर उनकी अन्त्येष्टि करने का विचार प्रकट 
किया, जिसे उनकी पत्नी तथा साथी-संगियों ने तुरंत अस्वीकार कर दिया। 
अराजकवादियों के मजदूर संघ के भवन से उनके शव का जुलस निकला, 
जिसमें २० हजार मजदूर थे। सर्दी इतने जोरों की थी कि वाजे तक बर्फ के 
कारण जम गये ! लोग काले झंडे लिये हुए थे और चिल्ला रहे थे-- 
“क्रोपाटकिन के संगी-साथियों को, अराजकवादी बन्धुओं को जेल से 
छोड़ो ! ” ॥ 

- सोवियत सरकार ने डिमिट्रोव का छोटा-सा घर क्रोपाटकिन की विधवा 
पत्नी को रहने के लिए और उनका मास्की वाला मकान क्रोपाटकिन के मित्रों 
तथा भक्तों को दे दिया, जहां उनके कागज-पत्र, चिट्ठियां तथा अन्य 
वस्तुएँ सुरक्षित रहीं ॥ सोफी १९३० तक जीवित रहीं और क्रोपाटकिन के 
नाम पर स्थापित म्यूजियम की रक्षा करती रहीं। इसके वाद वह 
संग्रहालय भी छिन्न-भिन्न कर दिया गया । पर स्वाधीनता का यह अद्वितीय 
पुजारी युग-युगान्तर तक,अमर रहेगा। उसका व्यक्तित्व हिमालय के सदृश 
महान और आदशंवादिता गौरीद्ंकर शिखर की तरह उच्च है । 


“--वनारसादास चतुर्वेदी 
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मानव-समाज के जीवन में ऐसे अवसर आया करते हूँ, जब क्रान्ति 
एक अनिवाय आवश्यकता हो जाती है, जब वह ॒पुकार-पुकारकर 
कहती है कि वह अवश्यम्भावी है । हर तरफ नये विचार उत्पन्न हो जाते हैं, 
जो प्रकाश में आकर लोगों के जीवन में लागू होने के लिए जबर्दस्ती अपना 
मार्ग हूंढ़ निकालते हें । जिन लोगों का स्वार्थ पुरानी व्यवस्था को कायम 
रखने में ही सिद्ध होता है, उनकी अकर्मण्यता इन विचारों का विरोध 
करती है । पूर्व संस्कारों और लोक-परम्परागत रूढ़ियों के श्वासरोधक 
वातावरण में उन लोगों का दम घुटा करता है । राज-व्यवस्था के माने 
हुए विचार, सामाजिक सामंजस्य के नियम और नागरिकों के राजनैतिक 
तथा आधिक वातों में पारत्परिक व्यवहार--इनमें से कोई भी उस अश्यान्त 
समालोचना के आगे खड़े नहीं रह सकते, जो बंठकखाने में, सार्वजनिक 
अड्डों में, दार्शनिकों के लेखों में और रोज़मर्रा की बातचीत में उनकी 
जड़ काटा करती है । राजन॑तिक, आथिक और सामाजिक संस्थाएं टूटने- 
फूटने लग जाती है । हमारा सामाजिक भवन एसी स्थिति में रहने योग्य नहीं 
रह जाता। वह उन अंकुरों को भी, जो उसकी टूटी दीवारों के भीतर या 
उनके चारों ओर उगते हैं, रोकता है--विकसित नहीं होने देता । 

एक नये जीवन की आवश्यकता प्रत्यक्ष हो जाती हूँ । प्रतिष्ठित 
नैतिकता के साधारण विधान, जो अवतक अधिकांश लोगों के जीवन को 
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परिचालित करते रहे हूँ, अब पर्याप्त नहीं जान पड़ते । जो वात पहले उचित 
लगती थी, वह अव चिल्ला-चिल्लाकर अपना अनौचित्य प्रकट करती 
मालूम होती है । कल की नैतिकता आज असह्य अनीति दिखाई देती है । 
पुरानी रूढ़ियों और विचारों का संघर्ष समाज की प्रत्येक श्रेणी में, प्रत्येक 
अवस्था में और प्रत्येक कुटुम्व के बीच प्रज्वलित हो उठता है । बेटा 
वाप से लड़ वठता है। जो वात बाप को अपने सम्पूर्ण जीवन में बिलकुल स्वा- 
भाविक ज्ञात होती रही है, वही वात वेंटे को वीभत्स जान पड़ती है । 
पुराने अनुभव से जो वातें माताएं अपनी वेटियों को सिखाती हूँ, बेटियां 
उनके विरुद्ध विद्रोह कर देती हें। घनी और अधिकार-प्राप्त तथा चैन की 
वंशी बजानेवाली श्रेणियों में जो कलंक की वातें उत्पन्न हुआ करती हें 
शक्तिशालियों के कानून के नाम पर अथवा उनकी सुविधाओं की रक्षा के 
लिए जो जनुगे किये जाते हैँ, सर्वसाघारण की आत्मा दिन-दिन उनके 
विरुद्ध होती जाती है । जो लोग न्याय की विजय के लिए लालायित रहते 
है अथवा जो लोग नवीन विचारों को काम में लाना चाहते हैं, उन्हें शीघ्र 
ही यह मालूम हो जाता है कि इस समय समाज जिस प्रकार संगठित हें, 
उसमें उनके उद्धार, मनुष्यतापुर्ण और नवजीवन संचारक विचार सफल 
नहीं हो सकते । उन्हें क्रान्ति की एक ऐसी आंधी की आवश्यकता दिखलाई 
देने लगती है, जो समाज के समस्त सड़े-गले अंशों को उड़ा ले जाय, जो 
अपने पवित्र पवन से आलसी हृदयों में स्फूति भर दे और मानव-समाज में 
, श्रद्धा, आत्म-त्याग तथा वीरता के भावों का संचार कर दे, जिन भावों के 
बिना समाज पतन और दुर्गुणों में डूवकर बिलकुल छिन्न-भिन्न हो जाता हूँ । 
जब लोग धन कमाने के लिए पायलों की तरह उतावले हो जाते हें, 
जब फाटकेवाज़ी का ज्वार-माटा आता हैँ, जब बड़े-बड़े व्यापारों का 
आकस्मिक पतन होता है, जब उत्पादन के अन्‍य अंतों का क्षणभंगुर प्रसार 
होता है, जव लोग दो-ही-चार वर्षों में अगणित धनराशि वटोर लेते हैं और 
उतनी ही जीघ्ता से उसे खो बैठते हैँ, तब ऐसे अवसरों पर यह बात प्रत्यव 
हो जाती हैं कि हमारी आर्थिक संस्थाएं, जो उत्तादन और विनिमय का 
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नियन्त्रण करती हैं, समाज को सुख-समृद्धि देने से, जेसीकि उनसे आशा 
की जाती है, बहुत दूर हैं । वे उसका ठीक विपरीत फल पैदा करती हैं । 
वे शान्ति और सुब्यवस्था के स्थान में अशान्ति और गड़बड़ी उत्पन्न करती 
है, सुख-समृद्धि के स्थान में दरिद्रता और अरक्षा के भाव पैदा करती हैं, 
भिन्न-भिन्न स्वार्थों में मेल पैदा करने के स्थान में युद्ध उत्पन्न करती हैं। 
बे धन-शोपकों और मजदूरों में आपस ही में स्थायी युद्ध पैदा कर देती हें। 
मानव-समाज दो प्रतिहन्द्दी भागों में विभवत हो जाता है । साथ ही प्रत्येक 
भाग सहस्रों छोटे-छोटे भागों में विभाजित हो जाता है, जो आपस में 
 निर्देयतापूर्ण संग्राम बरावर जारी रखते हें । इन संग्रामों से ऊवंकर तथा 
इन संग्रामों से उत्पन्न हुए दुःख-दैन्य से ऊबकर समाज कोई नई व्यवस्था 
ढूँढ़ निकालने के लिए दौड़ पड़ता है। वह सम्पत्ति के अधिकार के नियमों, 
उसके उत्पादन तथा विनिमय के नियमों और उनसे उत्पन्न होनेवाले 
आश्िक सम्बन्धों को एकदम नये सिरे से ढालने के लिए जोर-जोर से 
पुकारने छगता है । 
सरकार की मद्यीन, जिसपर वत्तंमान व्यवस्था की रक्षा का भार 
होता है, अपना काम करती रहती हैं, परन्तु उसके घिसे हुए चककों के प्रत्येक 
चंवकर में वह फिसलकर बन्द होने लगती हूँ । उसका चलना दिन-प्रतिदिन 
मुश्किल होता जाता है, जिससे उसके प्रति असंतोष वरावर बढ़ता जाता है । 
प्रतिदिन यही आवाज सुनाई देती हैँ कि इसको दुरुस्त करो, इसको 
मुधारो' । सुधारकंगण कहते हँ---युद्ध, आाथिक व्यवस्था, टेक्‍्स, अदालतें, 
पुलिस--प्रत्येक वस्तु का नये सिद्धांतों के अनुसार पुनः संगठन करो, फिर 
से ढालो ।” यह बात सभी जानते हैँ कि चीजों को फिर से वनाना--अकेली 
किसी चीज को फिर से ढालना--अम्षभव है, क्योंकि समस्त वस्तुएँ एक-दूसरे 
से संवंधित हैं, अतः सभी वस्तुओं को एक साथ तोड़कर बनाना होगा। 
तव यह सवाल उठता है कि समाज का, जबकि वह दो विरोधी भागों में 
विभवत्र हूँ, पुननिर्माण कैसे किया जाय ? असंतुप्द छोगों को संतुप्ट 
करने से और भी नये असंतृष्ट पैदा हो जायंगे। 
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इस समय शासक-संस्थाओं की दज्शा वड़ी विचित्र होती हूँ । वे 
सुधार करने में मशक्‍त होती हें, क्योंकि खुल्लम-खुल्ला सुधार का अर्थ होता 
हूँ कांति का रास्ता खोलना । साथ ही वे इतनी नपुंसक होती हैं कि वे 
खुल्लम-खुल्ला सुधारों का विरोध भी नहीं कर सकतीं । फल यह होता 
हूँ कि वे मामूली-से सुधार करती हूँ, जिनसे संतोष उत्पन्न होने के स्थान में 
और भी असंतोष बढ़ता हैँ । ऐसे परिवर्तत के अवसरों पर प्रतिभाशून्‍्य 
व्यक्तियों का, जिनके हाथ में राज्य-नौका का परिचालन होता हैं, 
. एक ही उद्देश्य हुआ करता है । वह है भावी महान्‌ उलट-पलट के पूर्व धन 
बटोरकर अपना घर भर लेना। चारों ओर से आक्रमण होने पर वे बड़े 
अनाड़ीपन से अपना बचाव करते हैं। वे इवर-उघर की टाल-मटोल और 
एक के वाद दूसरी भयंकर भूलें किया करते हैं । शीघ्र ही वे अपने वचाव की , 
अन्तिम कड़ी को काट देते हैं। सरकारी लोगों की निजी अयोग्यता से सरकार 
की प्रतिष्ठा उपहास के जल में डूब जाती है । 

ऐसे अवसरों पर क्रांति की आवश्यकता होती है। क्रांति एक सामाजिक 
आवश्यकता हो जाती है। ऐसे अवसर स्वयं ही ऋंतिकारी होते हें। 

जब हम बड़े-बड़े इतिहासकारों की पुस्तकें पढ़ते हैँ तो उनमें मुख्य-मुख्य 
क्रांतिकारी विप्लवों की उत्पत्ति और विकास के वृत्तांतों में क्रांति के कारण 
शीर्षक के अन्तर्गत क्रांति की घटनाओं के ठीक पूर्व का बड़ा रोमांचकारी 
वृत्तांत मिलता है। इन वृत्तांतों में लोगों की दुर्देशा, सर्वेव्यापी संकट के भाव, 
सरकार को परेशान करनेवाले कानून-कायदे, समाज के वड़ें-बड़े दुर्गुणों और 
कलंकों का नग्न भंडाफोड़, नये विचारों के प्रचलित होने के लिए छटपटाहट 
और पुरानी व्यवस्थाओं के समर्थकों द्वारा उनका दमन, इत्यादि सभी वातें 
वर्णित होती हैं । इस चित्र को देखकर प्रत्येक मनुष्य को दू विश्वास हो जाता 
है कि इन अवसरों पर क्रांति सचमुच में अवश्यम्भावी थी। विप्लव को छोड़- 
कर और कोई मार्ग ही नहीं था । 

उदाहरण के लिए सन्‌ १७८९ के पहले फ्रांस की दशा ले लीजिये । 

इतिहासकार उस दशा का कँसा वर्णन करते हें! इतिहासकारों का वर्णन 
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पढ़कर आपको ऐसा मालूम होगा, मानो किसान लोग नमक के कर के विरुद्ध; 
दर्शांदा-कर के विरुद्ध, और जमींदारों के लगान के विरुद्ध शिकायत कर रहें 
हैं, जिसकी आवाज आपके कानों में आ रही है। उस वृत्तांत को पढ़कर 
जान पड़ता हैं कि किसान छोग जमींदारों, महन्तों, एकाधिपत्य रखनेवाले 
व्यापारियों और सरकारी अहलकारों के विरुद्ध घृणा की प्रतिज्ञा कर रहे 
हैं। आपको दिखाई देगा कि लोग अपने नागरिक अधिकारों के छिन जाने 
का रंज कर रहे हैं और वादशाह को गालियां दे रहे हैं । वे रानी को बुरा-भरा 
कहते हैं, वे मंत्रियों की कार्रवाई पर विल्लुब्ध हें और लगातार चिल्ला रहे 
हैं कि करों का वोझ असह्य है, मालगुजारी बहुत है, फसल की दशा बहुत 
खराब है, जाड़ा बहुत जोर का है, खाद्यसामग्री बहुत महंगी हो गई है, 
व्यापार का एकाधिपत्य रखनेवाले बड़े छालची हैं, ग्रामीण वकील किसानों 
की फसल खा जाते हैं, गांव का चौकीदार छोटा-मोटा नवाव बना बैठा है, 
यहां तक कि डाकखाने का इन्तज़ाम भी ठीक नहीं है और उसके कर्मचारी 
बड़े आलसी हैं। थोड़े शब्दों में यों कहिये कि प्रत्येक व्यक्ति को यही 
शिकायत हूँ कि कीई भी चीज ठीक-ठीक काम नहीं करती । हर स्थान पर 
लोग यही कहते नजर आते हें----“बह अधिक दिन नहीं चछ सकता, इसका 
बड़ा भयानक अन्त होगा ।” 
परन्तु इन शांतिपूर्ण दलीलों और ऋति या विप्लव के वीच एक बड़ी 
चोड़ी खाई हैं। यह वही खाई हैँ जो अधिकांश मनुष्यों में कहने और 
करने में या विचार और इच्छा में हुआ करती रती हैं हूँ। परन्तु यह खाई केसे भरती 
हैं ? यह कंसे संभव हूँ कि जो छोग कलतक शांतिपूर्वक हुक्‍का पीते समय 
अपने दुर्भाग्य पर झींका करते थे और स्थानीय पटवारी और दारोगा को 
गालियां दिया करते थे, परन्तु दूसरे ही क्षण उन्हीं पटवारी और दारोगा को 
अदव से झुककर सलाम किया करते थे--यह कंसे संभव है कि वे ही आदमी 
दो-चार दिन बाद इस योग्य हो गए कि वे अपने हँसिये और धारदार गंडासे 
लेकर उन्हीं प्रभुओं के किलों पर, जो केवल एक दिन पहले ऐसे भयंकर 
दिखाई देते थे, हमला करने लगें ! जिन लोगों की पत्नियां उन्हें कायर 
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कहा करती थीं, वे ही एक दिन में ऐसे वीर वन गए कि गोलों की वर्षा और 
गोलियों की वौछार में घुसकर अपने अधिकारों को जीतने के लिए कदम 
बढ़ाने लगे। यह किस जादू के वछ पर हुआ ? शब्द जो मुख से निकलकर 
_ हवा में विलीन हो जाया करते थे, कार में कैसे परिणत हो गए ? 

इसका उत्तर वहुत सहज है । 

कर्म--अल्पांश लोगों का अविरलछ, अविश्वाम कर्म ही ऐसे परिवर्तन ला 
देता है । साहस, लगन और त्याग की भावना, ऐसी ही संक्रामक वस्तु हें, 
जैसी कायरता, अवीनता और आतंक | 

यह कर्म क्या रूप घारण करेगा ? यह प्रत्येक रूप घारण कर सकता है । 

वास्तव में परिस्थिति, स्वभाव और उपलब्ध उपायों के अनुसार, इस कर्म 
के बड़े विभिन्न रूप हुआ करतें हैं । कभी इस कर्म का रूप दु:खान्त होता हैँ तो 
कभी हास्यास्पद । लेकिन वह रूप सदा वड़ा दुस्साहसिक हुआ करता हूँ । 
यह कर्म कमी सामूहिक रूप घारण करता है, कभी केवल व्यक्तिगत | 
कर्म की यह नीति किसी भी उपलब्ध उपाय को नहीं भूलती। असंतोष 
फैलाने या उसे प्रकट करने में, शोषणकारियों के प्रति घृणा उत्पन्न करने 
में, सरकार की कमजोरियों का पर्दाफाश करने तथा उसका मज़ाक 
उड़ाने में, और सवसे अधिक, वास्तविक दुष्टांतों के द्वारा लोगों के साहस को 
जागृत करने तथा उनमें कांति की भावना फैलाने के लिए कर्म की यह नीति 
किसी भी सावंजनिक घटना को नहीं छोड़ती । 

लोगों में खुल्लम-खुल्ला विप्लव करने और सड़कों आदि में उम्र प्रदर्शन 
करने का साहस उत्पन्न होने के पूर्व, किसी देश में जो क्रांतिकारी परिस्थिति 
उत्पन्न हुआ करती है, वह कुछ अल्पसंस्यक् लोगों के कर्म का नतीजा है । 
. यह अल्पसंख्यक लोग अपने कर्मों से लोगों में स्वतंत्रता और साहस के उन 
भावों को उत्पन्न कर देते हूँ, जिनके बिना कोई भी क्रांति जागे नहीं बड़ 
सकती । 

क्रांति में सर्व-साधारण पहले भाग नहीं लेते । साहसी पुरुष, जो कोरे . 
शब्दों से कभी संतुष्ट नहीं होते मौर सदा उन शब्दों को कार्य में परिणत करने 
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का अवसर ढूंढ़ा करते है; ईमानदार एवं न्यायनिप्ठ व्यवित, जिनकी मनसा, 
वाचा, कर्मणा, एक ही घुन हैं तथा जो अपने सिद्धांतों के विरुद्ध चलने की 
अपेक्षा जेल, निर्वासन और मृत्यु को अधिक पसंद करते हैं; और निर्भीक 
आत्माएँं, जो यह जानती हैं कि सफलता के लिए हिम्मत करना जरूरी है-- 
ये तीनों ही ऋ्राति के एकाकी सैनिक है जो सबसे पहले समर-भूमि में कृदते 
हैं। इनके कूदने के बहुत पीछे सर्व-सावारण में इतनी जागृति उत्पन्न होती हूँ 
कि वे खुल्लम-खुल्ला ऋंति का झंडा उठा कर अपने स्वत्वों की प्राप्ति के 
लिए हथियार ग्रहण करके अग्रसर हों 

इस समस्त असंत्तोप, बातचीत और सिद्धांतों के बाद-विवाद के बीच में 
किसी एक व्यवित का अथवा समूह का कोई क्रांतिकारी कार्य उठ खड़ा होता 
है, जो लोगों की प्रवल उच्चाकांक्षाओं को मूत्तिमान बना देता है । संभव है 
कि आरम्भ में सर्व-सावारण उस काम से बिल्कुल उदासीन रहेँ | विचक्षण 
और सचेत लोग तुरन्त ही ऐसे कामों को 'पागरूपन' कह देते हैं। वे कहते हैं- 
“ये पागल लोग, ये उन्मत्त व्यवित, प्रत्येक चीज को संकट में डाल देंगे ।” 
इसलिए यह भी सम्भव हूँ कि आरम्भ में सर्व-साधारण इन विचक्षण पुरुषों 
ही का अनुगमन करें। | 

ये विचक्षण और सतर्क व्यवित खूब हिसाव लगाया करते हैं। वे 

हिसाव लगाते हैं कि सो, दो सौ या तीन सी वर्षो में उनकी पार्टी संसार भर 
को जीत लेगी, छेकिन वीच ही में यह अप्रत्याशित घटना घुस पड़ती है। अवश्य 
ही उन विचक्षण व्यवितियों को जिस बात की आशा नहीं होती, उसीकी 
वे अप्रत्याशित समझते हैं । जिस किसी को भी इतिहास का थोड़ा भी ज्ञान 
भर साधारण बुद्धि है, वह्‌ यह वात भली-मभांति जानता है कि क्रांति के 
सिद्धांतों का प्रोपेगेण्डा एक-ल-एक दिन कार्य-रूप में अवश्य ही, प्रकट हो जाता 
हैं। यह दिन सिद्धांतवादियों के सोचे हुए कार्य करने के दिन से बहुत पहले ही 
आ जाता हूँ । जो हो, ये सचेत सिद्धांतादी इन पागलों पर खूब 
विगड़ते हूँ। वे उन्हें जाति से वाहर कर देते हैं और कोता करते हैं, मगर 
ये पागल आदमी लोगों फो सहानूमूति प्राप्त कर लेते है । स्व-साधारण 
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छिपे-छिपे उनके साहस की प्रशंसा करते हैं । इन पागलों की नकल करने: 
वाले लोग पैदा हो जाते है । जिस संख्या में क्रांति के अग्रणी लोग जेलों 
और कालेपानी आदि को जाते हैं, उसीके अनुपात में अन्य लोग उनका कार्य 
जारी रखते है । अवैध प्रतिवाद, विप्लव और प्रतिहिसा के कार्य बढ़ते चले 
जाते हैं। | 
अब ऐसी स्थिति पहुँच जाती है कि जब उदासीनता असंभव हो जाती है। 
जिन लोगों ने आरम्भ में कभी यह पूछने का कप्ट भी नहीं उठाया कि ये 
पागल आदमी क्‍या चाहते हैं, उन्हें भी मजब्र होकर इन पागलों की 
चिन्ता करनी पड़ती हूँ। उन्हें उनके विचारों पर बहस करनी पड़ती हैं 
और उनके अनुकूल या प्रतिकूल पक्ष ग्रहण करना पड़ता हैँ । ऐसे कार्यों के 
द्वारा जिनसे लोगों का ध्यान ख्वामख्वाह आकपित होता है, नये विचार लोगों 
के दिलों में घर करते है,और नये अनुयायी उत्पन्न होते हैं। इस प्रकार का एक 
कार्य जितना प्रोपेगेण्डा कर देता है, उतना हजारों परचों से नहीं होता । 

सवसे बड़ी वात तो यह है कि वह लोगों में क्रांति की भावना उत्पन्न 
करता है और वह उनमें दुस्साहस का अंकुर उगाता है । पुरानी व्यवस्था (सर- 
कार) अपनी पुलिस, जपने मजिस्ट्रेट और अपनी फौज-फाटे के वछ पर एकदम 
अचल और अजेय दिखाई पड़ती थी । वह ऐसी अचल और अभेद्य दिखाई 
पड़ती थी, जँसे वेसतिले का दुगे उस निःशस्त्र जन-समृह को अभेद्य दिखाई 
देता धा; जो उसकी तोपें चढ़ी हुई ऊंची दीवारों के नीचे एकत्रित हुआ था, 
मगर शीघ्र ही यह मालूम पड़ जाता हैं कि मौजूदा सरकार में वह शक्ति नहीं 
है, जिसकी लोग कल्पना करते थे। केवल एक ही साहसिक कार्य सरकार 
की संपूर्ण मशीन को दो-ही-चार दिन में उलट-युलट डालने के लिए काफी 
हुआ । सरकार का भारी-मरकम भवन कांपने लगा | एक अन्य विप्लव में 
एक समूचे सूबे में गदर मच गया । सरकारी फौज ने, जो अवतक वड़ी प्रभावो- 
त्यादिनी दीख पड़ती थी, केवल एक मटठी भर किसानों के सामने जिनके पास 
केवल डंडे और पत्थर थे, पीठ फेर दी । लोगों ने देखा कि देत्व उतना भयंकर 
नहीं है, जितना वे समझते थे । उन्हें यह भी अस्पप्ट-सा दीखने रूगा कि इस 
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प्रदार की दो-चार साहस-पूर्ण चेप्टाएँ इस दैत्य को मार गिरायेंगी । अब लोगों 
के मन में आशा उत्पन्न होती है । यह वात भूछ न जानी चाहिए कि क्रोध 
और क्षोम लोगों को क्रांति की ओर ले जाता है और आशा--विजब की 
आयशा--ही सदा कऋरांतियाँ कराया करती है । 

सरकार इसका विरोध करती है, वह दमन करने के लिए पागल हो 
उठती है, मगर जहाँ पहले सरकार का दमन अत्याचार-पीड़ितों की शक्ति को 
नप्ठ कर देता था, अब सनसनीसूर्ण अवसरों पर वह एकदम विपरीत फल पैदा 
करता हूँ । अब दमन से ऋरांति के अन्य कार्यो---्यवितगत और सामूहिक 
दोनों ही--को प्रोत्साहन मिलता हूँ। अव उससे विद्रोही लोग वीरता की ओर 
अग्रसर होते है । इस प्रकार क्रांतिकारी घटनाएँ बड़ी शीघ्रता से एक के बाद 
दूमरी घटती हूँ, वे सर्वव्यापी हो जाती हैं और उनका विकास होता है । जो 
लोग अवतक कांति के विरोधी और उदासीन थे, वे अब उसमें सम्मिल्ति हो 
जाते है, जिनसे वह और भी मजबूत हो जाती है। यह सर्वव्यापी गड़बड़ी सर- 
कार में और शासक तया अधिकार-प्राप्त श्रेणियों में भी घुस जाती है। उनमें 
से कुछ छोग इस वात का उपदेश देते हैं कि दमन को अन्तिम सीमा तक चलाना 
चाहिए, दूसरे लोग कुछ रियायतें करने के पक्ष में होते हैं भर अन्य कुछ लोग 
इस आशा में अपने अधिकार भी त्यागने की घोषणा करते हूँ कि लोगों के 
क्रांति के भावों को शांत करके वे फिर उनपर प्रभृत्व प्राप्त कर लेंगे। सरकार 
और अधिकार-प्राप्त लोगों की एकता भी टूट जाती हैँ । 

शासक वर्ग भयंकर प्रतिक्रिया द्वारा (अर्थात्‌ लोगों के मौजूदा अधिकारों 
को भी छीनकर ) भी अपनी रक्षा करने की चेप्टा करते हैं। मगर अंद इतनी 
अधिक देर हो चुकी हूँ कि ये सब बातें वेकार होती हैँ। इससे संघर्ष और भी 
अधिक कदु और भयंकर हो जाता है इनके सामने दिखाई पड़ने वाली क्रांति 
और भी अधिक खूनी हो जाती हूँ । इसके विरुद्ध शासक-वर्ग जो छोटी-से-छोटी 
रियायत भी करते है, तो उससे क्रांति के भाव और भी अधिक जाग उठते 
हैं, क्योंकि यह रियायत बहुत देर में की जाती है और लोग यह समझते हैं कि 
उन्होंने इसे छड़ाई में जीता हैं । साधारण छोग, जो पहले छोटी-से-छोटी 
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रियायत पर ही संतुष्ट हो जाते, अव प्रत्यक्ष देखने लगते हैं कि उनके झत्रु 
के पैर उखड़ रहे हें, उन्हें अपनी विजय दिखाई पड़ने लगती है। उन्हें अनु भव 
होता है कि उनका साहस वढ़ रहा है । जो जादमी पहले दु:ख-दारिदय 
के नीचे पिसे हुए थे, जौर चुपके-चुपक ठंडी सांसें भरकर ही चुप रह जाते 
थे, वे ही अब गवं॑ के साथ सर ऊँचा उठाकर सुन्दर भविष्य की विजय के 
लिए निकल पड़ते हें । 

अन्त में क्रांति जागृत हो उठती है । उससे पहले का संघर्ष जितना ही 
जधिक भयानक और कड़ वा होता है, क्रांति भी उतनी ही भयानक और 
कड़ वा हाता है । 

क्रांति कौन-सा रुख धारण करेगी, यह वात निस्संदेह उन घटनाओं के 
समूह पर निर्भर करती हैँ, जो इस विप्लव की वाढ़ के आगमन को निवचय 
करते है । मगर एक वात पहले से ही कही जा सकती ह कि वह उन क्रांतिकारी 
कार्यों के जोर के अनुसार होती है, जो विभिन्न प्रगतिशील दल क्रांति की 
तैयारी के प्रारम्भ पर दिखलाया करते हैं। 

कोई पार्टी अपने सिद्धान्तों को खूब अच्छी तरह प्रकट करती हैं। वह एक 
कार्यक्रम भी पेश करती हे, जिसे पूरा करने की उसकी इच्छा हैं। वह उनके 
लिए भमापणों और परचों आदि के द्वारा खूव॒ जोरदार प्रचार भी करती 
मगर यदि उसने अपने विचारों को कार्यों द्वारा खुल्लम-खुल्ला खुलेआम 
प्रकट नहीं किया; यदि उसने अपने प्रधान शत्रुओं के विरुद्ध कुछ नहीं किया; 
यदि उसने उन संस्थाओं पर आक्रमण नहीं किया, जिन्हें वह नप्ट करना 
चाहती हूँ; यदि उसका वल केवछ उसके सिद्धांतों ही में परिमित हं--क्रिया 
में नहीं; यदि उसने क्रांति के भाव उत्पन्न करने में कुछ सहायता नहीं दी; 
अथवा यदि उसने उन भावों को उन वातों के विरुद्ध नहीं फैलाया, जिनपर 
वह क्रांति के समय आक्रमण करना चाहता ती हें ह, तो वह पार्टी चहुते कम 
प्रसिद्ध होती है, क्योंकि उस दल की आकांक्षाएं रोजमर्रा के क्रांतिकारी 
कार्यो के रूप में प्रकट नहीं हुई हें और इन ऋतिकारी कार्यों का ही प्रकाद्य 
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दर-दर की झोंपड़ियों तक नहीं पहुंचता हैं। वह पार्टी इसलिए प्रसिद्ध नहीं 
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होती कि वह सड़क पर इकद्ठी होनेवाली भीड़ में नहीं घुलती-मिलती, 
बयोंकि बह छोक की 'छोकप्रिय पुकारों में अपने को प्रकट नहीं करती । 
इस पार्टी के सवसे चलते-पुर्जे छेखकों को उनके पाठक यही समझते 
हैं कि वे ऊँची श्रेणी के विचारथील विद्वान हैं, मगर उनमें न तो काम करने 
वाले व्यवितयों की-पी योग्यता है और न उनकी-सी इज्जत । जिस दिन ऋरांति 
भड़क उठती हैँ, उस दिन सर्व-साधारण इन बड़े-बड़े सिद्धान्तवादियों का 
अनुगमन न करके, उन लोगों की सलाह के अनुसार चलते हैं, जिनके सिद्धान्त 
तो इतने प्रसिद्ध नहीं हैं, परन्तु जिनको उन्होंने कार्य करते देखा है । 
जिस दिन काम करने का दिन आता है, जिस दिन सर्व-साधारण क्रान्ति 
के लिए धावा बोलता है, उम्र दिन उस पार्टी की वात सबसे अधिक सुनी जाती 
हैँ, जिसने सवसे अधिक हिम्मत और दुस्साहस दिखाया है । मगर जिस पार्टी 
में इतना साहस नहीं है कि वह अपने विचारों को क्रांतिकारी तैयारी के 
जमाने में ऋतिकारी कार्यो द्वारा प्रकट करती, जिस पार्टी में व्यक्तियों को 
तथा जन-समूहों को प्रोत्साहित करने और आत्म-त्याग के भावों से उन्हें 
प्रेरित करने की शवित नहीं हूँ, जिस पार्टी में यह ताकत नहीं हैँ कि वह 
लोगों में अपने विचारों को कार्य-रूप में प्रेरित करने के लिए अदम्य इच्छा 
उत्पन्न कर सके (यदि यह इच्छा उन लोगों में पहले से उत्पन्न होती, 
तो वह जन-साधारण के क्रांति में सम्मिलित होने के पहले ही कार्य-रूप में 
परिणत हो गई होती ), जो पार्टी यह नहीं जानती कि वह अपने झण्ड को 
लोकप्रिय कैसे वनावे या अपनी इच्छाओं को किस प्रकार दूसरों पर प्रकट 
करके समसा सके, ऐसी पार्टी को अपना कार्यक्रम पूरा करने की बहुत-ही 
थोड़ी आशा है। देश के क्रियायील दल उसे ढकेलकर एक ओर हाल देंगे । 
ये सव बातें हमें ऋंति के पूर्ववर्ती समय के इतिहास से मालूम होती 
हैं। फ्रांस के राजतंत्र को नप्द करने के पूर्व वहां के मध्यम श्रेणी के 
ऋतिकारी इन वातों को अच्छी तरह समझते थे और उन्होंने एकतन्त्री 
शासन के विरुद्ध ऋँति की भावना को जाग्रत करने के छिए कोई उपाय उठा 
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नहीं रखा । अठारहवीं सदी के फ्रांसीसी किसान जमींदारों के अधिकार 
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उठा देने के प्रश्त के अवसर पर इन्हें मन-ही-मन समझते थे और जब इन्टर- 
नेशनल ने शहर के मजदूरों में, मजदूरी करनेवाले के स्वाभाविक छत्रुओं 
अर्थात्‌ पूंजीपतियों के, जिनके हाथ में उत्पादन और कच्चे माल का एका- 
धिपत्य है, विरुद्ध क्रांति के भाव उत्पन्न करने की चेप्टा की, तव उसने 
भी इन्हीं सिद्धान्तों के अनुसार ही कार्य किया । 


क्रांतिकारी सरकार 


आज की मौजूदा सरकारें विल्कुल खत्म कर दी जाय॑ं, ताकि स्वतंत्रता, 
समानता और बन्वुत्व केवल खोखले शब्द-मात्र न रहकर वास्तविक रूप 
घारण कर सके । अवतक जितनी भी तरह की सरकारें बनाई गई हें, 
वे केवल अत्याचार करने का एक नया ढोंग सावित हुई है और इसलिए उन 
सबके वजाय समूहों का एक नवीन संगठन कायम किया जाय--इन वातों 
से कोई भी आदमी, जिसमें थोड़ी-सी भी अक्ल और अल्प मात्रा में भी कांति 
की भावना विद्यमान हो, इन्कार नहीं करेगा । इन निप्कर्पो पर पहुँचने के 
लिए आदमी को बहुत बुद्धिमान होने की जरूरत नहीं । कोई भी आदमी आँखें 
खोलकर स्पप्ट देख सकता हूँ कि आजकल की सब सरकारें दोपपूर्ण हें और 
उनमें सुधार करना असंभव हैं। जहांतक सरकारों के उल्टनें का सवारू 
है, सवको मालूम हैँ कि यह काम विज्येप समय पर आसानी से किया जा सकता 
हैँ । कभी-कभी तो ऐसे मौके जा जाते हैं जब क्रांतिकारी जन-समूहों की एक 
आवाज के पहले ही सरकारें वताझ के महलों की तरह अपने जाप ही ढह जाती 


है । 





सरकार को उलट देना--मध्य वर्ग के क्रांतिकारियों का बस यही अन्तिम 
उद्देश्य हैं; पर हमारे लिए तो वह सामाजिक क्रांति की सिर्फ शुरुआत है । 
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जहां एक दफा शासन की मशीन बिगड़ी, अधिकारी-वर्ग अस्त-व्यस्त होकर 
किकत्तंव्यविमूढ़ हो गया और सिपाहियों का अपने अफसरों से विश्वास उठ 
गया । एक शब्द में, व एकवार सरमायेदारों की सारी सेना नप्ट कर दी गई, 
तब हमारा महान्‌ विनाशकारी कार्य प्रारम्भ होगा--यानी उन सब व्यवस्थाओं 
को तहस-नहस कर देना, जो राजनैतिक और आधिक गुलामी की जंजीरों 
को मजबूत किये हुए थीं। एक दफा जब हमें कार्य करने की स्वतंत्रता मिल गई 
हो तव ऋ्रांतिकारियों का अगला कदम क्‍या होना चाहिए ? 

इस प्रश्न का उचित उत्तर केवल अराजकवाद ही देंता हैं--कोई 
सरकार नहीं ।” वाकी सव लोग कहते हं--- क्रांतिकारी सरकार--और 
उनमें आपस में भेद केवल शासन की व्यवस्था-विशेष के ऊपर हैँ । उनमें से 
कुछ कहते हैं. कि राज्य का शासनं-प्रवन्व वालिग मताधिकार द्वारा चुने 
0 व्यक्तियों के हाथ में हो, जबकि दूसरे लोग क्रांतिकारी तानाशाही के पक्ष 
हैं। 
ऋतिकारी सरकार ! जो छोग सामाजिक क्रांति और सरकार के वास्त- 
विक अर्थों को जानते हैँ, उनको ये दो शब्द साथ-साथ बड़े अजीब जँचते हैं। 
असल में ये दोनों परस्पर-विरोधी और एक-दूसरे के लिए घातक हैं। 'स्वेच्छा- 
चारी सरकारें हमने बहुत देखी हें----सरकार का तो मतलूव ही यह है कि 
वह क्रांति के विरोध में प्रतिक्रियात्मक शक्तियों का साथ दे और स्वेच्छा- 
चारिता की बोर बढ़ती रहे । लेकिन ऋंतिकारी सरकार' जैसी कोई चीज 
तो अमी तक हमारे देखने में नहीं आई। और उसका कारण स्पष्ट हूँ कि क्रांति 
का मतलब है हिसा द्वारा पूंजी और वर्गों की मौजूदा व्यवस्था को उखाड़ 
फेंकना और नंतिक घारणामों को वदल डालना--और ये ही चीजें हैँ जो 
'सरकार' की विल्कुल विरोधी और विपरीत हूं, क्योंकि सरकार के पर्याय हें 
स्थापित व्यवस्था! और 'पुरातनवाद'; यानी आज की मौजूदा व्यवस्था 
को कायम रखना ओर स्वाधीनतापूर्वक कार्य करने की प्रवृत्ति और 
व्यक्तिगत स्वतंत्रता का नितान्त अभाव। फिर भी हम लोग इस सींग- 
वाले खरगोश की वात सुनते चले आ रहे हैं, मानो ऋतिकारी सरकार' 


श्झ्प (७ 


न्नः 


३८ ' क्लांति की भावना 


ऐसी ही आसान और सामान्य चीज हो--जैसी राजसत्ता, साम्राज्य और 
पोपडम! 40 

यह कोई अचम्भे की वात नहीं कि मध्यवर्ग के तथा-कथित ऋतिकारी 
ऐसा कहते हँ । हम लोग भली-भांति जानते हैं कि क्रांति से उनका मतलव क्या 
हूँ । उनका मतलव है अपने प्रजातंत्र राज्य को सहारा देना और उनका 
उद्देश्य उन ऊँचे-ऊंचे पदों को हथियाना है जो अवतक राजभक्तों के 
हाथों में थे। ह॒द हुई तो उनका कांति से मतलूव होगा राज्य और धर्म का 
गठबंवन तोड़कर एक को दूसरे की रखेल वना देना---यानी धर्म की संपत्ति 
को राज्य को सौंप देना। अन्त में इसका मतलव होगा इसी संपत्ति का 
भावी शासकों द्वारा अपने फायदे के लिए इस्तेंमाल । शायद वे जनमत-संग्रह 
या और कोई इसी तरह की भी वात कहते हों, लेकिन क्रांतिकारी समाजवादी 
भी ऐसे विचारों के प्रतिपादक हो सकते हें---इसके केवल दो ही कारण हो 
सकते हं---या तो उन्होंने अपने दिमागों में इकतरफा विचार--विना उनको 
पूरी तरह समझे हुए---साहित्य से अथवा उस इतिहास से जो मध्यवर्ग के 
विचारों की हां-में-हां मिलाने के लिए लिखा जाता हँ--भर लिये हे--या 
वास्तव में वे क्रांति चाहते ही नहीं, वावजूद इसके कि वातचीत वे उसीकी 
करते रहते हे । वे मौजूदा व्यवस्थाओं की सिर्फ ऊपरी लीपापोती से संतुप्ट 
हो जायंगे, वशर्ते कि सत्ता उनके हाथ में आ जाय। फिर वे मनुष्य-रूपी 
जानवर को भविष्य में संतुप्ट कर लेंगे। वे आजकल शासकों का विरोध 
इसलिए करते हैँ कि उनकी जगह खुद ले सकें । इन लोगों के साथ हम वहस 
नहीं करना चाहते । इसलिए हम उन्हींसे कहेंगे, जो ईमानदारी के साथ 
अ्रम में फेसे हुए हैं। 

प्रारम्भ में हम क्रांतिकारी सरकार के प्रथम रूप को लें, जिसे निर्वा- 
चित सरकार कहते हूँ । 

हम मान लेते हैँ कि वादशाह की ताकत अभी हाल ही में उलट दी गई हूँ 
और पंजी के पक्षपातियों की फौज परास्त हो गई है। हर जगह जोश है, सार्व- 
जनिक कार्यो की चर्चा हैं और आगे बढ़ने की इच्छा भी । नये-नयें विचार आग 


बज 
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आ रहे है । बड़े-बड़े परिवर्तनों की जनूरत महसूस हो रही है । आवश्यकता है 
तुरन्त कुछ करने की, ताकि नई जिन्दगी शुरू की जा सके | छेकिन वे इस समय 
कर बया रहे है ? चुनाव के छिए जनता का आह्वान ! फिर वे तुरन्त ही एक 
सरकार निर्वाचित करके उसको सब काम सौींपेंगे, वे काम जो हम सब- 
को--प्रत्येक को--अपनी स्वेच्छा से करने चाहिए । 

यही तो पेरिस में १८ मार्च, १८७१ के बाद हुआ था। हमारे एक मित्र 
ने हमें सुनाया था, “में आज़ादी के उन सुखप्रद क्षणों को कभी नहीं भूलंगा । 
पेरिस के एक कोने से लेकर दूसरे कोने तक की भारी भीड़ में शामिल होने 
के लिए में भी अपने कमरे से नीचे उतर आया था | प्रत्येक व्यक्ति सार्वजनिक 
कार्यो की चर्चा कर रहा था। व्यक्तिगत झंझटों और निजी कार्यो को सब्र भूछ 
गए थे---खरीद-फरोरुत की कोई सोचता भी ने था--सव भविप्य की ओर 
बढ़ने को तन-मन-आत्मा से उत्सुक और छालायित थे । इस सार्वजनिक जोद्य 
की लहर में मध्यवर्ग के आदमी भी बह गए थे और एक नई दुनिया को देन 
कर प्रसन्न थे । वे सव कह रहे थे“ अगर सामाजिक क्रांति करना हो हैं, 
तो तुरन्त कर दीजिये--मंपूर्ण संपत्ति सार्वजनिक कर दीजिये--हम सब 
तंयार है।' क्रांति के सव सरंजाम वहां मीजद थे, जरूरत थी सिर्फ उन्हें काम 
पर लगाने की। जब में रात को घर छोट कर आया तो मैंने सोचा--- आखिर 
मानव-समाज कितना सुन्दर हैँ ! हम उसे जानते ही न थे । अबतक तो उस- 
की निन्दा ही हुई हैं ।! उसके वाद हुए चुनाव। कम्यून के मेम्बर चुने गए और 
फिर धीरे-धीरे सारा उत्साह और कार्य करने की इच्छा बिल्कुल समाप्त 
हो गई । हरएक आदमी अपने नित्य-प्रति के झंजों में बह कहकर व्यस्त 
हो गया-- हमारे ऊपर अब ईमानदार सरकार है । हमारे वजाय बह काम 
करेगी !! उसके बाद जो कुछ हुआ वह सबको मालूम है 

बजाय इसके कि जनता खुद कुछ करती, बागे बढ़ती और एक नवीन 
व्यवस्था की ओर कदम वह्ाती, उसने अपने सासकों पर विदवास करझे 
उन्हें स्वेच्छापूर्वक कार्य करने का अधिकार सौंप दिया। चुनावों का यह पहला 


बनिवाय नतीजा था। अब हम देखें कि उन घासकों ने क्या किया, जिन्हें 
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सवने विश्वास करके गद्दी पर विठला दिया था । 

कम्यून के विरोबी भी इस वात को स्वीकार करते हैँ कि मार्च १८७१ 
के चुनाव अभूतपूर्व ईमानदारी से हुए थे । आम जनता ने अपने सर्वश्रेप्ठ 
आदमी और वास्तविक क्रांतिकारियों को चुनने के लिए इतना उत्साह कभी 
नहीं, प्रदर्शित किया था। सव असिद्ध क्रांतिकारी भारी वहुमत से निर्वाचित 
हुए--डॉकोविन्स, ब्लेंकिस्टसे, इण्टरनेशनल्स्ट---तीनों क्रांतिकारी 
पारियों के प्रतिनिधि कम्यून की कौंसिल में चुने गये थे । किसी चुनाव में 
इससे बेहतर सरकार जा ही नहीं सकती थी । 

लेकिन इन सवका नतीजा क्या निकलता ? इन्हें नागरिक भवन के भीतर 
बैठकर पुरानी सरकारों द्वारा स्थापित व्यवस्यथाओं के अनुसार काम करना 
पड़ा और उस वक्‍त इन उत्साही कांतिकारियों और सुवारकों को अपना नपुं- 
सकत्व और अपनी लाचारी महसूस हुई | वावजूद उनकी हिम्मत और उनके 
पीछे जनता की सदुभावना के, वे पेरिस की रल्ला का भी प्रवन्ध नहीं 
कर सके । अब आदमी इसके लिए उन व्यक्तियों को दोप देते हैं; लेकिन 
वास्तव में दोष उन व्यक्तियों का नहीं था, वल्कि उस प्रणाली का था। 

वास्तव में वालिग मताधिकार द्वारा चुनाव ईमानदारी से हो, तो हृद-से- 
हृद ऐसे आदमी चुने जा सकते हें, जो जनता के भौसत आदमी की 
तत्कालीन राय का प्रतिनिधित्व करते हों। विप्लव के प्रारम्भ में इस 
बीसत आदमी के दिमाय में अपने उद्देश्य की वहुत ही अस्पप्ट रूप-रेखा 
इहती हँ जौर उसको कार्यान्वित करने के तरीके के बारे में वह विल्कुल 
लनभिज्ञ रहता हूँ। काद ! राष्ट्र अबवा कम्यून का बहुमत आन्दोलन के 
पहले केवल इस वात को समन्न पाता कि झासन-व्यवस्था को उल्टने के 
वाद क्या करना है ! अगर सरकारों में विश्वास रखनेवालों की उन स्वप्न- 
दक्षियों की यह कल्पना सच हो जाती, तो कमी भी खूनी क्रांति होती ही 
नहीं ! उस स्थिति में जहां राष्ट्र की अधिकांश जनता अपने इरादों को 
प्रकट कर देती, वस वाकी लोग खुथी से उसे मान लेते | लेकिन ऐसा होता 
नहीं, घटनाएं इस तरह घटती नहीं । आम जनता के स्थिति को पूरी तरह 
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समझने के पूर्व ही ऋरंति हो जाती हैं और जिन व्यक्तियों को भली-भांति 
मालूम है कि उसके वाद क्या होना चाहिए, वे वहुत ही अल्पसंख्यक होते हैं। 
जन-साधारण के मस्तिप्क में तों अवतक केवल अपने मनोवांछित उद्देश्य 
की साधारण रूप-रेखा ही रहती है । न उनको यह मालम होता हूँ कि लक्ष्य 
की ओर आगे कंसे बढ़ें और न उनको उस दिशा में ही विश्वास होता हूँ । 
व्यावहारिक हल तवतक नहीं मिल पाता और स्पप्ट हो पाता, जबतक कि 
परिवर्तन प्रारम्भ नहीं हो जाता । वह हल. तो क्राति की उपज होगा, उसे 
कार्यशील जनता ही खोजेंगी और जगर ऐसा नहीं हुआ तो वह हल बिल्कुल 
निरर्थक होगा---थोड़े-से व्यक्तियों के मस्तिप्क इस प्रयत्न में हमेशा नितांत 
असफल रहेंगे, ऐसा हल तो केवल जनता के जीवन से ही उद्भूत्त हो 
सकता हैं । 

वाल्गि मताधिकार में जो स्वाभाविक बुराइयां हूँ, उन्हें यदि दूर भी 
कर दिया जाय तो भी उसके द्वारा चुने हुए व्यक्तियों की यही उपर्युक्त 
स्थिति होगी । वे अपनेको इसी हालत में पायंगे, थोड़े-से व्यक्ति जो इस 
समय की क्रांतिकारी भावनाओं के सच्चे प्रतिनिधि हें, अपनेंकों उन 
आदमियों के वीच में विछूकुल दवा हुआ पायंगे जो भूतकाल के क्रांतिकारी 
विचारों और मौजूदा व्यवस्था के प्रतिनिधि हैँ । ये सच्चे क्रांतिकारी, 
जिनकी उपस्थिति जनता के बीच में अत्यन्त आवश्यक हैँ, खासकर 
क्रांति के मौके पर, जनता को आन्दोलित करने के लिए और पुरानी 
व्यवस्थाओं को नप्ट करने के लिए आज अपनेको सभा भवन के अन्दर 
बन्द पाते हैँ ! और वहां वे करते क्या रहते हैं ? नरम दलवालों से कुछ 
सुविधाएं प्राप्त करने के लिए निष्फल वहस और अपने दुश्मनों को अपने 
मत का बनाने का असफल प्रयत्न ! जबकि उन लोगों द्वारा नवीन विचारों 
को ग्रहण कराने का केवल एक ही रास्ता है, यानी उन विचारों को कार्य- 
रूप में परिणत कर देना । इस तरह यह सरकार एक विधान मप्डल 
मात्र रह जाती हूँ और उसमें मच्यवर्ग के विधान मप्डल की सभी 
बुराइयां घुस वैठती हैं । ऋतिकारी सरकार वनने के बजाय वह उल्टी 
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क्रांति के मार्ग में सबसे बड़ा रोड़ा वन जाती है और अंत में जनता को उसे 
हटाने के लिए मजबूर होना पड़ता हूँ। इस प्रकार उन व्यक्तियों को 
ही पदच्युत करना पड़ता है, जिन्हें वे कलतक अपना प्रतिनिधि मानने में 
गौरव अनुभव कर रहे थे ! 

लेकिन उन्हें हटाना इतना आसान नहीं होता। नई सरकार, जिसने 
शीक्षता से एक नवीन श्ासन-व्यवस्था कायम कर ली है, ताकि वह अपना 
प्रभुत्त वढ़ा सके और अपनी आज्नाएं पालन करा सके, आसानी से हटना 
नहीं जानती । वह अपनी प्रभुता को वनाये रखने के लिए अत्यन्त उत्सुक 
होने के कारण-उससे चिपट जाती है; और इसमें उसे शवित मिलती है उस बड़ी 
संस्था--राज्य--से जो अभीतक विल्कुल नप्ट नहीं हुई। वह सरकार 
जनता की शक्ति का मुकाबला करने की ठान लेती है और उस हालत में 
उसे हटाने का केवल एक तरीका रह जाता हें--यानी हथियारों की मदद 
से दूसरी क्रांति कर दी जाय और उन्हीं व्यवितयों को उखाड़ फेंका जाय, 
जिनपर जनता ने आशझ्याएं वांध खखी थीं । प 

अब आप देखते हूँ कि ऋतिकारी दल में ही फूट पड़ गई ! वैसे ही 
देरी करके वहुत-सा बहुमूल्य समय नष्ट हो चुका था, अब क्रांति की छवित 





उन आपसी ज्ञगड़ों में नप्ट होने लूगती हैँ जो नये शासन के समर्थकों 
बोर विरोधियों में चलते हें! यह सव हुआ क्‍यों ? क्योंकि हमने इस 
तथ्य को नहीं समझा कि नई जिन्दगी के लिए एक नवीन व्यवस्था की 
आवश्यकता होती है और पुरानी संस्थाओं से चिपके रहने से ऋंति असम्भव 
है; और क्योंकि यह वात हमारी अक्ल में नहीं आई कि क्रान्ति और सरकार 
दोनों परस्पर विरोबी चीजें हैँ, चाहे वे कोई भी रूप घारण करें, उनका 
साथ-साथ चलना असम्भव है; और यह कि अराजकवाद के वाहर क्रांति 
नाम की कोई चीज हे ही नहीं । 

और यही हालत क्रांतिकारी सरकार के उस दूसरे रूप की हूँ, जिसे 
दानाजशाही' (अधिनायकतन्त्र या डिक्टेटरशिय) कहते हैं । 





बढ बन . प ' ७ कक निर्वाचित मकर सरकारे हर ह++- 
ऋति के. मार्ग में, जब वह अपने को निर्वाचित सरकार के 
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अवीन छोड़ देती है, आते है, वे इतने स्पप्ट हैं कि ऋतिकारियों के एक पूरा 
दल ही उस तरीके को बिल्कुल त्याज्य समझता हूँ । ये लोग जानते हैं कि 
विद्रोही जनता चुनावों द्वारा केवल वैसी ही सरकार पा सकती है जो पुरानी 
व्यवस्था की प्रतिनिधि होगी और जो जनता के पैरों में छोहे की जंजीर 
सावित होगी और यह ऐसे मौके पर, जब उसे सामाजिक क्रांति करनी है 
यानी जब उसे सामाजिक, राजनैतिक और नैतिक पुनर्जीवन प्राप्त केरना 
हैं । इसलिए वे नियमानुकूछ सरकार के विचारों को फालतू समझते हें---- 
कम-से-कम उस समय तक के लिए जव कानन के ही विरुद्ध विद्रोह 
भार वे क्रांतिकारी तानाझ्ाही का समर्थन करते हे । 

वे कहते हैँ, “जो पार्टी सरकार को उखाड़ देगी, वही उसकी जगह ले 
लेगी । वह ताकत हथियाकर जोश से काम करना शुरू करेगी और 
विद्रोह को सफल बनाने के लिए आवश्यक सावन जुटायगी । पुरानी 
व्यवस्थाओं को वह नप्ट कर देगी और देश की रक्षा का प्रवन्ध करेगी । 
भौर वे व्यक्ति, जो इस पार्टी का प्रभुत्व नहीं मानेंगे, अथवा जो सरकार 
की आज्ञाएं--जो क्रान्ति की प्रगत्ति के लिए आवश्यक हँ--मानने से इन्कार 
करेंगे---फिर चाहे वे जनता के या मध्यवर्ग के आदमी हों--उनके लिए 
वस फांसी का तख्ता है ।” अब भी फांसी ! देखिये ये भावी क्रांतिकारी वैसी 
बातें करते हैं! ये शताव्दी की उस महान्‌ घटना (फ्रांस की राज्यक्रांति) 
के केवल पतनकाल का ही इतिहास जानते हं--इतना सारा ज्ञान उसके 
विपय में पिछलगुओं के व्याख्यानों तक ही सीमित हूँ । 

पर हम अराजकवादियों के लिए तो तानाशाही--चाहे वह एक 
ब्यक्ति की हो या एक पार्टी की, अन्ततः वह एक ही चीज है--सदा के 
लिए त्याज्य हूँ | हम जानते हैँ कि क्रान्ति और सरकार साथ-साथ चल ही 
नहीं सकते। चाहे सरकार को कुछ भी नाम दिया जाय---तानाशाही, वाद- 
थाही अथवा विधान मण्डल, क्रांति को तो वह नप्ट करेगी ही । हमारी पार्टी 
की शवित और उसके विचारों की सचाई इस सूत्र में है, “कोई भी अच्छी 
अथवा स्थायी चीज विना जनता की स्वतन्त्र स्वेच्छा के नहीं हो सकती और 


डेट क्रांति की भाववा 


प्रत्येक सरकार उस स्वेच्छा को नप्ट नहीं करती है ।” इसलिए हममें 
से सर्वश्रेष्ठ भी यदि उस महान्‌ मशीन (यानी सरकार) के संचालक हो 
जाय॑ और यदि हमारे विचारों की कार्य रूप में परणति होने के पहले, जनता 
द्वारा जांच-पड़ताल न हो गई हो, तो एक हफ्ते के भीतर ही हम फांसी के 
तसख्ते पर भेजे जाने के योग्य हो जायंगे । हम जानते हे कि प्रत्येक तानाशाही 
का--चाहे वह सद्विचारों से कितनी ही प्रेरित हो---अन्ततः मतलूव होता 
है सब क्रांतिकारी आन्दोलनों का खात्मा। हम यह भी जानते हें कि यह 
तानाशाही का विचार केवल सरकार की प्राचीन प्रतिप्ठा और उपासना 
की निकृप्ट उपज है, जिसने धारमिक उपासना की भांति सदा ही गुरूयमी 
की जंजीरें मजबूत की हैँ । 

लेकिन इस वक्‍त हम अराजकवादियों से वात नहीं कर रहे । इस 
समय तो हमारा निवेदन हूँ सरकारी क्रांतिकारियों से, जो अपनी पुस्तकों 
के इकतरफ़ा विचारों को पढ़कर गुमराह हो गए है और भूल से अन्वकार में 
पड़ गए हँ और इस प्रइन को केवल अच्छी तरह समझना चाहते हे 

पहले एक साधारण वात ही लें । जो व्यक्ति तानाशाही का पक्ष- 
समर्थन करते हैँ, वे यह नहीं देख पाते कि वे इस तरह उन आादमियों के 
लिए रास्ता साफ कर रहे हैं जो आगे चलकर उन्हींका गढ्य कार्टेगे । अच्छा 
हो कि रॉन्सपियर का एक वाक्य उसके प्रशंसक याद रखें। मेंडर ने जब उस 
से तानाशाही के वारे में कहा, तो रॉब्सपियर ने जो सिद्धांततः तानाशाही 
का विरोधी न था, उत्तर दिया, लेकिन आप अच्छी तरह समझ लें ब्रीसट 
डिक्टेटर बन बैठ गा, हां, ब्रीसट जीरोडिन पार्टी का चालाक सदस्य, जो जनत्ता 
की समानता की भावनाओं का जवर्दस्त दृश्मन था, सम्पत्ति का प्रवलू 
समर्थक था (यद्यपि वह कभी'इसे चोरी भी कहता था) और जो बिना 
किसी रहम के हीवर्ट मैरट तथा अन्य नरमदली जैकोविन्स को कारागरार में 
डाल देता ! 

यह वात सन्‌ १७९२ में कही गई थी ! तब फ्रांस में तीन साल से क्रांति 
थी। वास्तव में वादशाहत वहां उस संमय नहीं रही थी, उसे केवछ दफनाना 
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शेष था; सामन्तथाही का युग खत्म हो चुका था। इस समय भी जब 
ऋति अवाध रूप से आगे बढ़ रही थीं, ब्रीसट जैसे क्रांति-विरोबी के ताना- 
शाह बनने की सवसे अधिक सम्भावना थी! इसके पहले सन्‌ १७८९ 
में तानाशाह बनने की सबसे अधिक सम्भावना किसकी थी ? उस समय 
मिरावों को शासन का प्रधान मान लिया गया होता। उसी मिराबों 
के हाथों, जिसने अपनी वकक्‍्तृत्व कला को राजा के हाथ बेच 
दिया था, शासन-अधिकार सौंप दिये गए होते, यदि उस समय विद्रोही 
जनता ने अपनी सत्ता न जमा दी होती और उसके वाद उसने निरन्तर 
अपने अंकुश मार कर पेरिस अथवा सूबों में वनी प्रत्येक सरकार को न 
तोड़ दिया होता । 

लेकिन सरकार में अन्ध-विद्वास तानाशाही के समर्थकों को इतना 

अन्बा बना देता है कि जब जनता गुलामी की जंजीरें तोड़ने में संलूग्त हूँ तो 

वे बजाय इसके कि जनता को वसा करने के लिए स्वतन्त्र छोड़ दें, उसके 
ऊपर नये ब्नरीसट अथवा न॑ंपोलियन लाद देना पसन्द करते हैं ! 

राजा के पुनःस्थापन और लुई फिलिप के समय की गुप्त सभाओं के 
कारण तानाशाही के पक्ष में विचार और भी दृढ़ हो गए। मध्यवर्ग के प्रजा- 
तंत्रवादियों ने मजदूरों की सहायता से वादशाहत को उखाड़ने और 
प्रजातंत्र घोषित करने के लिए कई पड़यन्त्र रचे थे । वे नहीं जानते थे कि 
फ्रांस में प्रजातन्त्र राज्य स्थापित होने के पहले कितने महान आमूल 
परिवर्तन करने होंगे। वे समझ बेठे थे कि सिर्फ एक पड़्यन्त्र द्वारा 
वे बादशाहत को उलटकर ताकत हथिया लेंगे और फिर तुरन्त प्रजातन्त्र 
घोषित कर देंगे! तीस साल से अधिक समय तक ये गुप्त सभाएं दृढ़ 
निष्ठा अत्यधिक उत्साह और प्रेरणा से निरन्तर कार्य करती रहीं। अगर 
१८४८ के विद्रोह के बाद प्रजातन्त्र स्थापित हो सका, तो उसका श्रेय इस - 
तीस साल के प्रचार को ही हैं । बिना उसके प्रजातन्त्र स्थापित होना 
असम्भव था। 

इन गृप्त सभाओं का उद्देश्य था कि शवित हाथ में लेकर प्रजातान्त्रिक 
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तानाझाही स्थापित कर देंगे । लेकिन वे इसमें सफल नहीं हुए । और 
यह सदेव की भांति अवश्यम्भावी था, क्योंकि राजतन्त्र को पड्यन्त्र आमूल 
नष्ट नहीं कर सकते । यह ठीक हूँ कि षड़यन्त्रकारियों ने उसके पतन की 
तैयारियां कर दी थीं। उन्होंने जनता में प्रजातांत्रिक विचार फैला दिये थे 
और उनके दहीदों के कारण ही जनता ने प्रजातन्त्र को अपना आदर्श बनाया 
था। लेकिन जिस अन्तिम चोट ने निदचय रूप से मध्यवर्ग रा रक्षित राजा 
को उखाड़ फेंका, वह गुप्त सभाओं के कार्यो से कहीं अधिक महान्‌ और 
शक्तिशाली था--वह था जनता-जनादद॑न का प्रयत्न । 

नतीजा सबको मालूम है । जिन व्यक्तियों ने राजशाही के पतन के लिए 
प्रयत्न किये थे, वे शासन-सत्ता से बहुत दूर फेंक दिये गए । अन्य व्यक्ति, जो 
अपनी चालाकी से इन पडयन्त्रों से दूर रहे थे, जो नरम दल के नाम से प्रसिद्ध 
थे और जो शासन-सत्ता के लेने के मौके की वाट जोह रहे थे, आगे आ गए. 
और उन्होंने उस ताकत को अपने हाथों में ले लिया जिसके ऊपर पड्यन्त्रकारी 
आशा लगाये बैठे थे। वे पत्रकार, वकील और निपुण वक्‍ता जो भाषण दे- 
देकर यश कमा रहे थे--जव सच्चे प्रजातंत्रवादी या तो हथियार वना रहे 
थे या जेलों में सड़ रहे थे---अब आगे आ गए और ताकत अपने हाथ में ले 
ली! जनता ने उनमें से कुछ का, जो सुप्रसिद्ध थे, जबघोष किया और शेष 
ने वैसे ही अपने को आगे कर लिया और वे केवल इसलिए नेता स्वीकार 
कर लिये गए क्योंकि उन्होंने हर आदमी से हर बात में सहमत होने के 
कार्यक्रम को स्वीकार कर लिया था [ 

यह कहना फिजूल हूँ कि यह सव इसलिए हुआ कि काम करनेवाली 
पार्टी में व्यावहारिक व्यक्तियों की कमी थी और भविष्य में दूसरे लोग 
इससे अधिक सफल हो सकेंगे । नहीं, कदापि नहीं । यह तो एक उतना ही 
अचल सिद्धांत हे जितने कि आकाश के नक्षत्रों का संचालन करनेवाले 
नियम, कि जो पार्टी काम करती है वह अवश्य ही एक ओर फेंक 
दी जायगी और कूटनीतिज और फालतू वातें करनेवाले ताकत हथिया लेंगे। 
वे हमेशा जनता के वीच में अधिक विज्ञापित होते हैं। उनको वोट भी ज्यादा 
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मिल जाते हँं---उसे मत-गणना कहिये या और कुछ; चुनाव या जय- 
घोष--और दास्तव में हमेशा ऐसे मौकों पर केवछ जय वोलने को चुनाव 
का नाम दे दिया जाता है । सव आदमी इन व्यक्तियों की जय बोलने छगते 
हैं। और सबसे अधिक जय वे बोलते हैँ जो पहले क्रांति के विरोधी थे और 
जो इस समय विल्कुछ नाचीज फालतू आदमियों को चुनाव के लिए खड़ा 
कर देते हैं और इस प्रकार इस जय-जयकार में वे व्यक्त शासक स्वीकार 
कर लिये जाते हँ जो वास्तव में या तो आन्दोलन के दुश्मन हैँ था उसके प्रति | 
बिल्कुल उदासीन | 

उस व्यक्ति ने, जो औरों से कहीं अधिक पड़यन्त्रों की इस प्रणाली का 
जनक था और जिसने जिन्दगी भर जेल में रहकर क्रांति की आराबना का 
मूल्य चुकाया था, मृत्यु से पहले ये शब्द कहे थे, “न हमें ईश्वर चाहिए और 
न शासक ।” इन शब्दों में सम्पूर्ण कार्यक्रम निहित है । 

क्रांतिकारी सरकारों की नपुंसक गुप्त सभाएं सरकार को उलट कर 
उसका स्थान ले लेंगी, यह एक ऐसी कल्पना हूँ कि इसके गढ़े में वे सब 
क्रांतिकारी संस्थाएं, जो १८२० से मध्यम श्रेणी के प्रजातंत्रवादी व्यक्तियों के 
बीच उठी थीं, गिर पड़ीं। इतिहास की घटनाएं हमें वतलाती हैँ कि यह 
कितनी बड़ी म्रान्ति हैं । नवीन इटली” नाम की पार्टी की भ्रजातंत्रवादी गुप्त 
सभाओं ने कितनी लगन, उत्साह और आत्मोत्सर्ग से काम किया था ! वे 
सब महान कार्य, वे त्याग, जो इटली के नवयुवकों ने किये थे और जिनके 
सामने रूस के ऋंतिकारी नवयूवकों के त्याग भी फीके पड़ जाते हें-- 
आस्ट्रिया के किलों में सहम्नों की लाशें और हजारों को फांसी---इन सबके 
बावजूद वया हुआ ? आखिर में शासन-सत्ता मध्यवर्ग के और राजघराने के 
कुछ चालाक, धू्त व्यवितयों के हाथ में पहुंच गई ! 

और यह अवश्यम्भावी हे; इसके सिवा और कुछ हो ही नहीं सकता, 
क्योंकि गासन-व्यवस्था का विछ॒कुल खात्मा करना गुप्त सभाओं अथवा 
ऋतिकारी संस्थाओं के वूते का काम नहीं । उनका महान्‌ कार्य बौर उद्देश्य 
तो जनता के मस्तिप्क को क्रांति के लिए तैयार कर देना है । जब जनता तैयार 
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हो गई और परिस्थितियां अनुकूल हो गई, तव सत्ता को आखिरी धक्तका 
' दिया जाता है, और यह जाखिरी धक्का वह दल नहीं देता, जिसने आन्दोलन 
चलाया था, वरत्‌ जन-साधारण--जो उस दल से विल्कुल बाहर थे--देते हैं । 
३१ अगस्त को पेरिस की जनता ब्लेंकी की वात भी सुनना नहीं चाहती थी। 
चार दिन वाद ब्लेंकी ने सरकार के पतन की घोषणा की, छेकिन ठवतक 
आन्दोलन ब्लेंकी अथवा उसके अनुयायियों के हाथ में नहीं रहा था। जनता के 
लाखों,ही आदमियों ने मिलकर उस व्यक्ति को गद्दी से उतारा था और उन 
धू्तों को शासक चुना था, जिनके नाम दो साल से उनके कानों में गूंज 
रहे थे । जव विद्रोह की अग्नि प्रज्वलित होनेवाली होती है, जब आन्दोलन 
की लहर चारों और फेल जाती है और जब उसकी सफलता प्रायः निश्चित 
ही जाती हे, तव हजारों ही ऐसे व्यक्ति, जो आन्दोलन के प्रभाव से बिल्कुल 
अछूते थे, आन्दोलन में शामिल होने के लिए ऐसे ही आ टपकते है जैसे ठोक 
. समय पर गिद्ध इ्मशान-भूमि में छात्मों के लिए इकट्ठे हो जाते हैं। थे व्यक्ति 
अन्तिम प्रयत्न में सहयोग देते है । छेकिन उसके बाद वे अपना नेता सच्चे और 
पक्के पड्यंत्रकारियों में से नहीं, वरन्‌ ढुल-मुल यकीन व्यवितयों में से चुनते हे 
और तब पड़्यंत्रकारी, जिनके दिमाग में अब भी तानाज्ञाही के पक्ष में विचार 
भरे हैँ, जान-बूझकर अपने इन दुश्मनों को ही शासन-सत्ता सौंपने का 
उपक्रम करते हें ! यदि यह सबव जो अभी हमने कहा हैँ राजनैतिक 
ऋतियों अथवा विंद्रोहों के बारे में सच है, तो उससे भी अविक सच यह उस 
क्रांति के विषय में हैं, जिसे हम चाहते हें, यानी सामाजिक क्रांति । सरकार 
को---एक शक्तिशाली और अधिकृत संस्थां को--किसी भी रूप में स्थापित 
होने देने के मानी हैँ, ऋति के कार्य का तुरन्त खात्मा कर देना । यह सरकार 
कोई हितकर काम तो कर नहीं सकेगी, उल्टे बुराइबों को हद कर 
देगी । 
ऋंति से हमारा तात्पय क्या है ? उसके मानी यह नहीं हे कि झासकों में 
परिवर्तत कर देना । .उसका वास्तविक अर्थ है सामाजिक सम्पत्ति के 
ऊपर जनता का अधिकार; उसके मानी है उन सव शक्तियों को नप्ट कर 
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देता, जो अवतक मनुष्य-समाज की प्रगति में वावक रही हैं। छेकिन क्या 
यह महान्‌ आ्िक क्रांति एक सरकार के द्वारा निकाले हुए भार्डनिन्सों 
द्वारा हो सकती हैं ? हम पिछली शताब्दी में देख चुके हें कि पोलेण्ड के 
क्रांतिकारी तानाशाह कौशसको ने व्यक्तिगत गुलामी को वन्द करने की आना 
निकाल दी थी और उस आज्ञा के अस्सी वर्ष बाद तक वह प्रथा जारी रही 
थी। हम महान्‌ शक्तिश्ञाली कनवेंशन, जिसे उसके प्रशंसक “भयंकर कनवेंशन' 
भी कहते हैं, को भी देख चुके हैं । उस कन॒वेंशन ने जागीरदारों की जब्त की 
हुई जमीन को प्रत्येक आदमी को वरावर-वरावर बांटने का आदेश दिया था। 
अन्य आदेशों की तरह यह भी कागजों में पड़ा सड़ता रहा; क्योंकि अमल में 
लाने के लिए यह आवश्यक था कि देहातों का शोपित समाज एक बिल्कुल 
नई क्रांति करे, और क्रांतियां कभी सरकारी आदेशों से नहीं होतीं । जनता 
सामाजिक धन तथा साधनों को अपने हाथ में ले सके, इसके लिए आवश्यक 
हैँ कि उसको चाहे कुछ भी करते की आजादी हो । उस महान्‌ परिवेत्तन के 
लिए आवश्यक है कि जनता गुलामों की आदतों को, जिनकी वह अबतक 
अभ्यस्त रही है, कतई छोड़ दे और वह अपनी इच्छा से बिना किसी आना 
का इचन्तजार किये बआागे वढ़ चले । तानाशाही, चाहे वह कितनी ही 
समीक्षाओं से प्रेरित हो, इस चीज का विरोध करेगी और इसलिए तानाशाही 
के लिए यह विल्कुर्ल असम्भव हूँ कि वह ऋाति को रत्ती भर भी भागे बढ़ा 
सके । 

और जब कोई सरकार, चाहे वह एक आदर्श क्रांतिकारी सरकार 
ही क्यों न हो, जनता में कोई नई लहर पैदा नहीं कर सकती और हमारे 
उस महान्‌ विध्व॑ंस-कार्य में बिल्कुल सहायक नहीं हो सकती, तो 
पुनर्संगठन के कार्य में, जो विध्वंस के वाद प्रारम्भ होगा, उससे 
ज्ौर भी कम आशद्या की जा सकती हूँ । सामाजिक क्रांति के 
फलस्वरूप जो आथिक क्रांति होगी, वह इतनी महान्‌ और गम्भीर होगी, 
वह सम्पत्ति और विनिमय की मौजूदा व्यवस्थाओं में इतने परिवर्तन करेगी 
कि-किसी:मंनुप्य के लिए यह असम्भव है कि वह विभिन्न सामाजिक संस्थाओं 
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का--जो भावी समाज में स्थापित होंगी, विस्तृत वर्णन कर सके 4 
इन नई सामाजिक संस्थाओं का विस्तृत व्यौरा केवल जनता की सामूहिक 
शक्ति ही दे सकती हे ।.व्यक्तिगत पूंजी के खतम होते ही जो तरह-तरह की 
आवश्यकताएँ और परिस्थितियां उपस्थित होंगी, उनका मुकाबला केवल 
सम्पूर्ण जनता के संयुक्त विचार ही कर सकते हें । कोई भी वाहरी शवित्त उस 
में केवल बाधक ही न होगी, वल्कि उससे घृणा और झगड़े उत्पन्न होंगे । 
छेकिन अब वक्‍त आ गया है कि हम क्रांतिकारी सरकार' की इस 
माया को, जो कई दफा झूठी और इतनी मंहगी सावित हो चुकी है, सदा के 
लिए तिलांजलि दे दें। अब भी समय हूँ कि हम सव राजनीति-श्वास्त्र के 
इस तत्त्व को स्वीकार कर लें कि सरकारों का क्रांतिकारी होना असम्भव 
है । कुछ व्यक्ति कनवेंशन की मिसाल देते हैँ । लेकिन हमें यह 
नहीं भूलना चाहिए कि जो थोड़े-से कार्य कनवेंद्न ने किये थे---और वे बहुत 
क्रांतिकारी भी नहीं थे---वे केवल उस जनता के किये हुए कामों के ऊपर 
सिर्फ सरकारी मुहर-से थे जो उस समय प्रत्येक सरकार की पद-दलित कर 
रही थी। जैसा कि विक्टर हाय गो ने कहा हँ--रॉब्सपियर को डाण्टन 
ने हटाया, मारेट ने डाण्टन:की गद्दी ली और वाद में खुद मारेट को सीमोर- 
डेन के लिए जगह खाली करनी पड़ी--और ये व्यक्ति उस समय के उत्साही 
विद्रोहियों के विभिन्न दलों के प्रतिनिधि थे । वास्तव में कनवेशन भी उससे 
पहले और उसके बाद की वनी हुई सब सरकारों की भांति ही जनता के 
कार्य में वावक ही सिद्ध हुआ था। 
इतिहास इस दिशा में जो तथ्य हमें वतलाता हैँ, वे इतने अकाट्य हैं और 
सरकार के कांतिकारी होने की असम्भवता और उसके हानिकर फल इतने 
स्पप्ट हें कि यह समझना भी मुदिकल मालूम होता है कि अपने को साम्यवादी 
कहनेवाला एक वर्ग-विशेष सरकार के पक्ष में विचार कँसे रख सकता हूँ 
लेकिन इसका कारण स्पप्ट हू । वह यह कि अपने को साम्यवादी कहनेवाले 
इन व्यक्तियों की, और हमारी, क्रांति के विपय में विल्कुल भिन्न-भिन्न घार- 
णाएँ हैँ । मध्यवर्ग के प्रजातन्त्रवादियों की भांति .उनके लिए सामाजिक 


नीति और जीवन ५१ 


क्रांति तो सुद्दर भविष्य की चीज है, जिसके विपय में उनकी राय में अभी 
सोचना भी व्यर्थ है । उनके मस्तिप्क में जो कल्पना है यद्यपि उसके स्पप्ट करने 
की हिम्मत उनमें नहीं है, तथापि वह तो बिल्कुल भिन्न हैं। वह कल्पना यह हूँ 
स्विट्ज़रलैण्ड अथवा संयुक्त राज्य अमरीका की तरह की सरकार की स्थापना, 
और फिर समाज के लिए कुछ आवश्यक और उपयोगी वस्तुओं को राज्य के 
लिए जब्त कर लेना । उनका आदर विस्मार्क के आदर्शा से कुछ मिलता- 
जुलता है । वह जन-साधारण की साम्यवादी आकांक्षाओं और मध्य वर्ग 
की पद-लालसा के बीच अग्रिम समझौता है । वास्तव में उनकी इच्छा तो 
अवश्य रहती हूँ कि सम्पूर्ण सम्पत्ति जनता के हाथ में आ जाय, लेकिन ऐसा 
करने की उनमें हिम्मत नहीं। इसलिए उसे वे अगली शताब्दी के लिए टाल 
देते हैं और द्ध के पहले ही दुश्मन से सुलह की वातचीत शुरू कर देते हैं ! 
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मानवीय विचार का इतिहास हमें पेण्डुलम के झूलने का स्मरण दिलाता 
हैं, जिसके झूलने में दताव्दियां लग जाती हैं । चिरकालीन निद्रा के चाद जब 
जागरण का समय उपस्थि त होता है तो मानवीय विचार अपने को उन श्वृंख- 
लागों से मुक्त कर डालता हू, जिन श्ंखलाओं से शासक, कानून-पेशावाले 
भौर धर्मं-याजकों ने अपने स्वार्थ के लिए उसे बड़ी साववानी से आवेष्टित 
कर रखा है । ह 
वह खांखलाओं को छिन्न-भिन्न कर डारूता हैं । उसे अंवतक जो कुछ 
शिक्षाएं मिली हैँ, उनकी वह तीव्र आलोचना करता है, और जिन धामिक 
राजनतिक, कानून-सम्बन्धी तथा सामाजिक पक्षपातपूर्ण विचारों में होकर 
वह अंकुरित एवं पल्‍लवित हुआ है, उनकी शून्यता को वह नग्न रूप में प्रकट 
कर देता है । वह नवीन मार्गों पर चलकर अनुसंधान करता है, नवीन आवि- 
प्कारों से हमारे ज्ञान को वद्धितं करता है और नूतन विज्ञान की सृष्टि 
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करता हैँ । किन्तु विचार के वद्धमूछ शत्रु---सरकार, विधि-निर्माता और 
पुरोहित--फिर शीछ्र ही अपनी पराजय को भूछकर आगे आ जाते हैं । 
ऋमशाः वे अपनी विखरी हुई शक्तियों को एकत्र करते हें और अपने घर्म- 
विश्वास तथा नियम-विधान को नूतन आवश्यकताओं के अनुरूप बनाते हैँ। 
इसके वाद विचार और चरित्र की दासता से लाभ उठाकर, जिसको उन्होंने 
स्वयं वड़ी ही निपुणता के साथ जनता में पैदा किया हे. तथा समाज की 
असंगठित व्यवस्था, कुछ लोगों के आालस्य, कुछ के छोभ और बहुतों 
की सर्वोत्तम आज्ञाओं से छाभ उठाकर, वे चुपचाप फिर अपने कार्य को--- 
सबसे पहले शिक्षा द्वारा वच्चों पर अधिकार जमा कर--अहण कर 
लेते है। 

बच्चे की आत्मा दुर्बल होती है । उसे भय दिखाकर वाध्य करना सहज 
है । वे ऐसा ही करते हैँ । वे वच्चे को भीर वना डालते हे और तव वे उसे 
नरक की यंत्रणाओं के किस्से वतलाते हैँ । वे उसके सामने पापियों के कष्ट 
और निष्ठुर ईश्वर की प्रतिहिसा का चित्र चित त करते हें, फिर दूसरे ही 
क्षण वे क्रांति की भयंकरताओं और क्रांतिकारियों के कुछ अत्याचारों का 
वर्णन करके बच्चे को शांति और व्यवस्था का समर्थक वनाने की चेष्टा करते 
हैं । पुरोहित वालक को विधि-विवानों से अभ्यस्त बनाता है, जिससे कि 
वह ईश्वरीय नियम का अच्छी तरह पाछून कर सके। वकील “ईश्वरीय 
कानून के बारे में वार-वार चर्चा करता हे, जिससे मानवीय कानूनों का 
अच्छी तरह पालन किया जा सके । 

आत्म-समर्पण के इस अभ्यास के कारण, जिससे हम लोग अच्छी 
तरह परिचित हैं, भावी पीढ़ी के विचार में भी वही टेढ़ापन रह जाता हैं, 
जो दास-सुलभ होने के साय-साथ शासनात्मक भी होता है, क्योंकि प्रभुता 
और दासता साथ-साथ चलती हैं । 

तस्द्राठलसता के इस संक्रमण काल में नीति-ज्ञान पर कदाचित ही विवे- 
चना होती हँ । घामिक अनुष्ठान और न्याय-विपयक पाखंड उनका स्वान 
ग्रहण कर लेते है । लोग किसी वात की समालोचना नहीं करते, वल्कि अभ्यास 
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और उदासीनता के कारण वस्तु-स्थिति को ज्यों-के-त्यों रूप में स्वीकार कर 
छेते हैं । चिराचरित नीतिनिप्ठा के विरुद्ध कुछ बीलने का उनमें साहस नहीं 
ता। वे इस वात की पूरी चेप्टा करते हैँ कि जो-कुछ वे अपने मूँह से कहते 
, उसके अनुकूल उनका आचरण प्रतीत हो । 
मनुप्य में जो कुछ सत्‌, महान्‌, उदार या स्वतंत्र था, उसपर क्रमश 
काई लगने रूगती हैँ और उसपर उसी तरह जंग लग जाता है, जिस तरह काम 
में आनेवाली छुरी पर । मिथ्या उस समय वर्म वन जाता हे जौर एक 
सावारण वात कत्तंव्य वन जाती है । जो छोग सुख-चेन से जीवन व्यतीत करते 
हैं, उनका ध्येय होता है---चाहे जैसे हो, अपने को धनवान बनाना, भाये हुए 
अवसरों से लाम उठाना, अपनी वृद्धि, उत्साह और शक्ति का पूर्ण रूप से 
मनमाने उद्देदय के लिए उपयोग करना । गरीब लोगों का ध्येय भी यही वन 
जाता हैँ, क्योंकि उनका आदर्श भी तो यही होता हूँ कि मध्यम श्रेणी जेसा 
अपने को प्रदर्शित करें । इसके वाद शासक गौर न्यायकर्त्ता, धर्म-याजक और 
घनी तथा मध्यम श्रेणी का अबःपतन इतना घृणास्पद हो उठता हैँ कि पेण्ड- 
लम दूसरी ओर झूलने लगता है । | 
धीरे-घीरे युवक सम्प्रदाय अपने को इन वन्वनों से मुक्त कर डालता है । 
वह अपने पूर्व-निश्चित विचारों को दूर फेंक देता हूँ और प्रत्येक विषय की 
' समाछोचना करने छरूगता है । चिन्तन-शक्ति जाग्रत होती हैँ, पहले तो थोड़े 
लोगों में, इसके वाद अजात रूप से जनता तक पहुँच जाती है । फिर आवेग 
उत्पन्न होता है जौर उसका परिणाम होता है क्रांति। 
प्रत्येक वार वीति-निप्ठा का प्रश्न उपस्थित होता है । “में इस पाखंडपूर्ण 
नीति-निप्ठा के सिद्धांतों का अनुसरण क्‍यों करूँ ?'धामिक भय से मकत 
मस्तिष्क में यह प्रइन उपस्थित होता है। कोई नीति-निष्ठा वाघ्यतामलूक 
क्यों होनी चाहिए ? 
जीवन के प्रत्येक अवसर पर छोगों के सामने जो नैतिक भावना उपस्थित 
होती है, उसका कारण बताने की वे चेष्टा करते हैं, यद्यपि वे स्वयं उसे नहीं 
समझते । और जवतक वे यह समझते रहेंगे कि यह नैतिकता की भावना 
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केवल मनुष्यों में ही पाई जाती है, और जवतक वे पद्म-जगत या पाषाण- 
जगत का अध्ययन नहीं करते, तवतक इसे समझने के लिए वे इसकी व्याख्या 
कर भी नहीं सकेंगे, किन्तु उपयुक्त अवसर उपस्थित होने पर वे इसका 
उत्तर ढूंढ़ते है। 

यदि हम यह कहने का साहस करें, तो कह सकते हैं कि समाज में 
प्रचलित नीति-निष्ठा अथवा यों कहिये कि पाखंड का, जिसने उसका स्थान 
ग्रहण कर लिया है, आधार जितना ही अधिक क्षीण होगा, उतना ही अधिक 
समाज का नैतिक धरातल ऊँचा उठेगा । ठीक ऐसे समय में ही, जवकि लोग 
प्रचलित नीति-निष्ठा की आलोचना करते हैँ और उसे स्वीकार करते हूं, 
ने तिक भावना की सबसे अधिक उन्नति होती है । इसी समय इसका विकास 
होता है, उत्थान होता है और इसमें विद्युद्धता आती हूँ 

वर्षों पहले रूस के युवकों को इसी प्रश्न ने अत्यधिक विशक्षुब्ध कर दिया 
था। “में नीति-अ्रष्ट बनूंगा ! “--एक निहिलिस्ट युवक अपने मित्र के पास 
आता और उससे कहता । इस प्रकार उसने अपने उन विचारों को कार्यरूप में 
परिणत कर दिखाया, जिनके कारण उसे चैन नहीं मिलता था। “में नीति भ्रष्ट 
बनूंगा, और मुझे ऐसा क्यों नहीं वनना चाहिए ? क्योंकि वाइविल की ऐसी 
शिक्षा है ? किन्तु आखिर वाइविल भी तो वेवलोनियन और हित्रू जाति की 
परम्परागत कथाओं का--जो कथाएं होमर के पतद्च-जैसे या इस समय भी 
बास्क के पद्य और मंगोलिया की कयाओं का जैसा संग्रह हो रहा है वैसा--- 
संग्रह मात्र है ! तो कया में भी अपने मन की स्थिति को पूर्व की बरद्धें-सम्य 
जातियों जैसी वना लूं ? क्‍या मुझे इसलिए सदाचारी वनना चाहिए कि दार्श- 
निक काण्ट ने बताया है कि मेरे अन्तरतम से एक रहस्यमय आदेश होता हूँ 
और वह मुझे सदाचारी बनने के लिए कहता हूँ ? किन्तु इसी आदेश का मेरे 
कार्यों के ऊपर उस आदेश की अपेक्षा विज्येप प्रभुत्व क्यों हो, जो आदेश 
समय-समय पर मुझे मद्य-पान के लिए प्रेरित करता हैँ ? ईशवर' या देव 
जैसे शब्द सिर्फ इसलिए गढ़े गए हैं कि उनके द्वारा हम अपने अजन्नान 
को छिपा सर्के। 
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“शा दायद मझे इसलिए सदाचारी वनना चाहिए कि दार्शनिक वैन्थम 
ने' मझे बताया है कि यदि में एक पथिक को, जो नदी में गिर पड़ा हैँ, खड़ा 
होकर ड्वते-हुए देखने की अपेक्षा स्वयं डूबकर बचा लूँ, तो इसमें मुझे अधिक 
आनन्द प्राप्त होगा ? या ज्ञायद इसलिए कि मुझे ऐसी ही शिक्षा मिली है ; 
क्योंकि मेरी मां ने मुझे नीति-जान की शिक्षा दी थी ? तो क्या में गिरजाघर 
में. जाकर और घुटने टेककर उपासना करूँ, राजमहिपी का अभिवादन करूं, 
न्यायकर्ता के सामने--जिसे में एक दुरात्मा के रूप में जानता हँ--माथा 
टेक, सिर्फ इसलिए कि हमारी माताओं---भोछलीभाछी अवोब माताओं--- 

हमें इस तरह की वहुत-सी झूठ-मूठ की बातें सिखलाई हें ? 

“में भी, और छोगों के समान ही पूर्व-संस्कारों से विजड़ित हूँ। में इन 
संस्कारों से अपने को मुक्त करने की चेप्टा करूँगा । यद्यपि नीति-भ्रप्टता मेरे 
लिए विरक्तिजनक होगी, तथापि में अपनेको जबरदस्ती उसी प्रकार नीति- 
भ्रप्ट बनाऊंगा, जिस प्रकार लड़कपन में मेने वलूपूर्वक अपने को अन्यकार, 
गिरजावर, भूत-प्रेत और मृतक के भय से मुक्त किया था, जिन सबसे 
भय करना मुझे सिखलाया गया था । 

धर्म द्वारा जिस साथन का दुष्पयोग हुआ है, उसे भंग करना नीति- 

विरुद्ध होगा, में ऐसा करूंगा और वहू इसलिए कि सदाचार के नाम पर 

पाखंंड का जो वोझ हमारे ऊपर लछाद दिया गया है, उससे अपनी रक्षा करूँ ।”” 

रूस के युवकों ने जब पुराने जमाने के कुसंस्कारों का परित्याग किया था, 

बौर निहिलिस्ट या अनाकिस्ट (अराजकवादी) दर्शन का झंडा फहराया 

था, उस समय वे इसी ढंग से तर्क-वितर्क किया करते थे। किसी भी प्रभुता के 

सामने घुटने नहीं टेकना, चाहे वह कितनी ही सम्माननीय क्‍यों न हो, 

किसी भी सिद्धांत को तवतक ग्रहण नहीं करना जवतक कि वह वृद्धि द्वारा 
प्रमाणित न हो। 

यह कहने की आवश्यकता नहीं कि अपने पूर्वजों के उपदेश को रद्दी की 
टोकरी में फेंककर और नीति-जान की सारी पद्धतियों को जाकर निहिलिस्ट 
युवकों ने अपने बीच नैतिक आचारों का एक ऐसा केन्द्र ववा लिया, जो उन सब 
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वातों से कहीं श्रेष्ठ था, जिनका आचरण उनके पूर्वजों ने 'धर्म वाक्य', 'अन्तः- 
करण, 'जन्तरात्मा का आदेश' या परोपकारिता से छाभ' इन सब वातों के 
अवीनस्थ होकर किया था; किन्तु इस प्रइन का उत्तर देने के पूर्व कि में" 
सदाचारी क्‍यों वनूं ?” हम यह देखें कि यह प्रश्न ठीक तौर से रखा गया हूँ 
या नहीं । आइये, हम पहले मानवीय क्रिया के उद्देश्य का विइलेपण करें। ' 

मनुष्य अच्छा या बुरा काम क्‍यों करता है, इसका कारण जब हमारे 
पूर्वज वतलाना चाहते थे, तो वे बहुत ही सीचे ढंग से काम लिया करते थे । 
अवतक भी इस प्रकार की कैयोलिक संप्रदाय की कई मूर्तियां पाई जाती हें 
जिनसे इस विपय की व्याल्या पर प्रकाश पड़ता हू । एक मनुष्य रास्ते से होकर्र 
जा रहा हँ । उसे इस वात की विल्कुल खबर नहीं हँ कि वह अपने बायें कंघे 
पर एक शेतान को ओऔर दायें कंधे पर एक्र देवदूत को वहन किये हुए 
हैँ । शंतान उसे पापकर्म करने के लिए प्रेरित करता हैँ । यदि देवदूत 
का आदेश ग्रहण करके वह घर्मनिप्ठ वना रहता हूँ तो अन्य तीन देवदूत 
उसे पकड़कर स्व ले जाते हूँ । इस प्रकार सब शुभाशुभ कर्मो की व्याख्या 
वंड़ें-ही अच्छे ढंग से हो जाती हैं 

रूस की वुड़ढी घाइयां, जो इस प्रकार की कहानियों की खान होती 
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आपको वतायंगी कि वच्चे के कुरते के गले का वटन खोले बिना उन्हें 
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५ 
विछौने पर नहीं सुलाना चाहिए। गर्दन के नीचे एक गरम स्थान खाली छोड़ 
देना चाहिए, जहां रलक देवदूत सुख से आश्रय ग्रहण कर सके। ऐसा न करने 
पर शैतान सोते हुए वच्चे को भी पीड़ा पहुंचायगा । 

इस प्रकार की सरल भावनाएं अब छुप्तप्राय हो रही हें; किन्तु यद्यपि 
पुराने शब्द लुप्त ही रहे हैं, फिर भी उनका जो वास्तविक भाव है, वह पहले 
के समान ही वना हुआ हूँ 

सुशिक्षित व्यक्ति अब मूत-अेत या बतान में विश्वास नहीं करते; किन्तु 
उनकी भावनाएँ हमारी धाइयों की अपेक्षा भधिक युक्तिसंगत नहीं कही जा 
सकतीं। दर्शन-चझास्त्र के नाम पर वाहरी तड़क-भड़क के दाब्दों से वे शैतान 
जौर देवदूतों को छिपा देते है । आवुनिक्त समय में वे शतान' न कहकर इसे 
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हि: | 
'इन्द्रिय लालसा' या मनोविकार' कहते हे । देवदूत के बदले अन्तःकरण' 
या आत्मा' शब्द का व्यवहार होता है; किन्तु मनृष्य की क्रियाओं को इस 
समय भी दो विरोधी तत्त्वों के वीच होनेवाले संग्राम का परिणाम बताया 
जाता है और मन॒प्य ठीक उसी मात्रा में घर्मनिष्ठ समझा जाता हैँ, जिस 
मात्रा में इन दो तत्त्वों में से एक--आत्मा या अन्त:ःकरण--दूसरे तत्व--- 
इन्द्रिय छालसा या मनोविकार---पर विजय प्राप्त करता है । 

जब अंग्रेज दार्शनिकों ते और उनके वाद विश्वकोप के निर्माताओं ने इन 
आदिम भावनाओं के विरुद्ध यह दुढ़तापूर्वक कहना शुरू किया कि शतान या 
देवदूत के साथ मानवीय कार्य का कोई संबंध नहीं है, और मनुष्य के सव कार्य- 
शुभ या अशुम, हितकर या अहितकर--सिर्फ एक ही अभिप्राय से उत्पन्न 
होते हैं; और वह अभिप्राय है सुखोपभोग की कामना, तो उस समय 
हमारे वाप-दादों को कितना आइचये हुआ होगा, यह सहज ही अनुमान किया 
जा सकता है। 

संपूर्ण घामिक समाज ने औौर खासकर धर्मष्वजियों के विभिन्न दलों ने 
इसे दुर्नीति' कहकर चिल्लाना शुरू किया । चिन्तनशील विद्वानों पर अपमानों 
की बौछार होने लगी और उन्हें जाति-वहिप्क्ृत कर दिया गया। इसके एक 
शताब्दी बाद जब वेन्यम, जॉन स्टुअ्ट मिल, चरनिस्मेस्की तथा अन्य बहुत- 
से दार्श्ोनिकों ने इसी तत्त्व का प्रतिपादन करना शुरू किया, और जब इन 
मनीधियों ने यह दृढ़तापूर्वक कहना और सिद्ध करना शुरू किया कि अहंवाद 
या भोग की वासना ही हमारी समस्त क्रियाओं का वास्तविक अभिप्राय हे, 
तो उनके ऊपर अभिश्ञाप की वर्पा हिगुणित रूप में होने लगी । मौनावरूम्बन 
का पड्यंत्र रचक्र उनकी रचनाओं को वर्जित कर दिया गया, और 
रचयिताकों के प्रति स्थूल-बुद्धि व्यक्तियों जैसा व्यवहार किया गया | किन्तु 
उन्होंने जिस सिद्धांत का प्रतिपादन किया था, उससे वढ़कर अधिक सत्य 
और क्या हो सकता हैँ ? 

एक आदमी ऐसा है, जो एक वालूक के मुख का अन्तिम ग्रास छीनकर 
सा जाता हूँ । उसके संबंध में प्रत्येक व्यक्ति यही कहेगा कि वह एक भयावक 
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स्वार्थपरायण मनृष्य हैं और एकमात्र स्वार्थपरता के भाव से ही वह उत्परेरित 
होता है | 
अब एक ऐसे आदमी को लीजिये, जिसे प्रत्येक व्यक्ति धर्म निप्ठ समझता 
है । वह स्वयं भूखा और नंगा रहकर भूखों को अन्न और नंगों को वस्त्र प्रदान 
करता हूँ | नीतिपरायण व्यक्ति अपने धर्म-संबंधी अपलापों की पुनरावृत्ति 
करते हुए फौरन यह कह वबेठेंगे कि उक्त मनुष्य का अपने पड़ोसी के प्रति प्रेम 
आत्मोत्सर्ग की सीमा पर पहुँच गया है, और वह स्वार्थ-परायण व्यक्ति की 
अपेक्षा एक संपूर्ण भिन्न मनोहेग के आदेशानुसार आचरण करता हूँ। 
किन्तु कुछ हो, विचार करने के वाद हमें शीघ्र ही इस वात का पता चल जायगा 
कि दोनों प्रकार के कार्यो में मनुष्य-जाति के लिए परिणाम की दृष्टि से चाहे 
कुछ भी अन्तर क्यों न हो, किन्तु दोनों का उद्देश्य एक ही है । वह उद्देश्य है 
सुखोपभोग का सन्धान जिस मनुष्य ने स्वयं नंगा रहकर दूसरे को अपना 
वस्त्र दे दिया, उसे यदि ऐसा करने में आनन्द नहीं मिलता तो वह इस काम 
को नहीं करता । यदि उसे वालक के हाथ से रोटी छीनने में आनन्द मिलता, 
* तो वह भी ऐसा ही करता; किन्तु यह काम उसके लिए विरक्तिजनक था । 
उसे दान करने में आनन्द मिलता है, इसलिए वह दान करता है । जिन शब्दों 
का अर्थ बहुत दिनों से प्रचलित हो गया हू , उनका नये अर्थ में उपयोग करने में 
यदि भ्रम नहीं हो, तो यह कहा जा सकता हूँ कि दोनों ही दशाओं में उक्त 
मनुष्यों ने अपने अहंकारजनित मनोहेग से प्रेरित होकर कार्य किया था । 
कुछ लोगों ने ठीक ऐसा ही कहा हैँ, और इस विचार को प्रवानता देने तथा इस 
भावना को स्पप्ट रूप में व्यक्त करने के लिए उसे इस रूप में रखा है, जिससे 
वह चमत्कारपूर्ण प्रतीत हो और साथ ही इस मिथ्या भावना का अन्त कर 
डाले कि इन दो क्रियाओं के अभिप्राय भिन्न-भिन्न हैं। उनका अभिप्राय एक 
ही है, और वह है सुख का सन्‍्वान अयवा दुःख का परिहार ! ये ।नों बातें 
एक ही हैं । 
दृष्टांत के लिए सबसे अधम दुरात्मा को लीजिये । थेयर्स जैसा नरावम, 
जोपेंतीस हजार पेरिस-निवासियों की हत्या कर डालता है, अथवा एक ह॒त्यारा 
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जो संपूर्ण परिवार की इसलिए हत्या करता हैँ कि जिससे वह व्यभिचार-पंक 
में अपने को निमग्न कर सके | वे ऐसा इसलिए करते हूँ कि उस क्षण में यद्ष 
या अर्थ की कामना उनकी अन्य सव कामनाओं को दवा देती हूँ, यहां तक कि 
यहुकामसना, यह दूसरी पिपासा, उनकी दया और करुणा तक को कुछ समय के 
लिए विनष्ट कर देती है । अपनी प्रकृति की वासना को तृप्त करने के लिए 
वे स्वत:प्रेरित भाव से कार्य करने लगते हैँ । अच्छा, अब प्रवल मनोविकार की 
बात छोड़कर एक ऐसे तुच्छ व्यक्ति को लीजिये, जो अपने मित्रों को 
धोखा देता है, जो प्रत्येक व्यक्ति के सामने हाथ फंलाता है, और 
अपने वाक-चातुर्य या धूत॑ता से कुछ-न-कुछ ऐंठ छेता है। एक ऐसे 
मालिक को छीजिये, जो अपने नौकरों को इसलिए ठगता हे, जिससे 
वह अपनी पत्नी या प्रेमिका के छिए जवाहरात खरीद सके । चाहे किसी भी 
तुच्छ दुरात्मा को छे लीजिये । वह .जो कुछ करता है, अपने मनोविकार के 
आदेशानुसार। वह अपनी इन्द्रिय-छालसा की तृप्ति चाहता है, या ऐसी वस्तु से 
भागना चाहता हूँ जिससे उसे कष्ट पहुँचे । 

इस प्रकार के तुच्छ दुरात्माओं के साथ हम ऐसे व्यक्ति की तुलना करने 
में लज्जा बोब करते हैं, जो अत्याचार-पीड़ितों को मुक्त करने के लिए अपने 
अस्तित्व तक का वलिदान कर देता हूँ और रूस के एक निहिलिस्ट की 
भांति फांसी के तख्ते पर चढ़ जाता हैँ) इन दो प्रकार के जीवनों का परिणाम 
मानवता की दृष्टि से जितना ही अधिक विभिन्न हीता है, उतना ही हम एक 
की ओर आढक्षप्ट होते हैँ और दूसरे की ओर से विरक्त बने रहते है । 

यदि आप एक ऐसी दद्दीद स्त्री से, जो फांसी पर झूलने जा रही हो, 
उसके फांसी के मंच के पास पहुँचते समय, बातें करें, तो.वह आपको 
वतायगी कि वह अपने जीवन या मृत्य्‌ू का विनियम उस तुच्छ दुरात्मा के 
जीवन से नहीं करना चाहती, जो अपने मजदूरों के वेतन से पैसे चुराकर अपनी 
जीविका निर्वाह करता हूँ । उसे अपने जीवन में, महान्‌ शक्तिशाली अत्या- 
चारियों क॑ साथ संग्राम करने में अत्यधिक आनन्द मिलता हुँ । इस संग्राम के 
सिवा और सवकुछ, मध्यम श्रेणी के समस्त आनन्द और कष्ट उसे कितने 
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हेय, कितने क्लांतिजनक, कितने शोचनीय प्रतीत होते है ! वह आपके प्रइन 
का उत्तर देते हुए कहेगी--तुम जीवन धारण नहीं करते, वल्कि अकर्मण्य 
वनकर घास-फूस की तरह उमते हो, मेंने प्रकृत जीवन घारण किया है ।” 

यहां हम मनुष्य के सुचिन्तित और सचेतन कार्यों की चर्चा कर रहे हें 
फिलहाल हम उन वातों की चर्चा नहीं करते, जिन्हें हम मनुष्य के अचेतन 
कार्य कहते है, जो कार्य यंत्रवत्‌ होते रहते हें और जिनका हमारे जीवन में एक 
बहुत बड़ा भाग होता है । मनुष्य जो कार्य सुचिन्तितं और सचेतन रूप में 
करता है, उसमें वह सदा ऐसी बातों की खोज करेगा, जिनसे उसे आनन्द 
मिले । 

एक व्यक्ति जो मद्य सेवन करके प्रतिदिन अपनेको पद्मु की दया में 
अवःपतित कर रहा है, वह ऐसा इसलिए करता है कि उसे मद्य में जो स्नायविक 
उत्तेजना प्राप्त होती हे, वह उत्तेजना उसे अपनी मांसपेशियों से प्राप्त नहीं 
हो सकती । दूसरा आदमी मादक पदार्थ का सेवन नहीं करता, आनन्ददायक 
मालूम होने पर भी वह शराव नहीं पीता, और वह ऐसा इसलिए करता है, 
जिससे वह अपने विचारों की नूतनता और शक्तियों की प्रचुरता को कायम 
रख सके, और वह अन्य आनन्दों का उपभोग कर सके, जिन्हें वह मादकता 
की अपेक्षा विशेष वांछवतीय समझता हूँ । किन्तु उस समय उसका आचरण 
क्या वसा ही नहीं होता, जेसा उस सुस्वादु भोजन के प्रेमी का, जो भोज में 
नाना प्रकार के व्यंजनों पर दृष्टिपात करके किसी एक व्यंजन का, जिसे वह 
बहुत पसंद करता है, परित्याग कर देता हँ, ताकि वह दूसरे व्यंजन को, 
जिसे वह पहले की अपेक्षा विद्येप पसंद करता हूँ, यथेप्ट ग्रहण कर सके ? 

जव एक स्त्री अपना अन्तिम ग्रास किसी आगन्‍न्तुक को दे देती है, जव वह 
अपने शरीर पर के चिथड़े उतारकर दूसरी स्त्री को, जिसे सर्दी छूग रही हो, 
तन ढकने के लिए दे देती हँ और स्वयं जहाज के डेक पर खड़ी-खड़ी सर्दी 
से ठिठुरती रहती है तो वह ऐसा इसलिए करती हँ कि उसे स्वयं अपने भूखे 
रहने या सर्दी से ठिठुरने की अपेक्षा दूसरे भूखे मनुप्य को देखकर अथवा 
सर्दी से ठिठुरती हुई दूसरी स्त्री को देखकर विद्येप कप्ट का अनुभव होगा । 
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वह एक ऐसी पीड़ा से वचना चाहती है, जिसकी गुरुता वे ही लोग समझ 
सकते ने इसे महसूस किया है । 
गुयाऊ नामक लेखक ने अपनी पुस्तक में एक ऐसे आरस्ट्रेलिया- 
निवासी मनप्य का दुप्टांत दिया है, जो अपने मन में इस घारणा का पोषण 
करते रहने के कारण क्षीण होता जा रहा था कि उसने अवतक अपने कुदुम्बियों 
की मृत्यु का बदला नहीं लिया है । वह अपनी भीरुता का खयाल करके दिन- 
दिन कृदश और म्लान होता जा रहा था और जवतक उसने प्रतिहिसा का 
कार्य पूरा नहीं कर लिया, तवतक उसकी जान-में-जान न आई। वह इस 
प्रकार का प्रतिहिसा-मूछक कार्य क्यों करता है--जो कार्य कभी-कभी 
वीरत्त्वपूर्ण भी कहा जा सकता हू ? इसीलिए न, कि जिस धारणा के कारण 
उसका मन अभिभूत हो रहा है, उससे वह मुक्त हो जाय और उस आन्तरिक 
शांति को प्राप्त करे, जिससे चरम सुख की प्राप्ति होती हूँ ? 
जिस समय वन्दरों का एक दल अपने में से एक को शिकारी की चोट से 
गिरता हुआ देखता हू और उस शिकारी के तम्वू को घेर लेता है _ तथा वन्दुक 
का भय दिखाने पर भी मरे हुए बन्दर की लाश का दावा करता हैँ, और 
आखिर उस दल का मुखिया खेमे के भीतर चला जाता है, पहले शिकारी 
को भय दिखाता हूँ, फिर उससे अनुनय-विनय करता है और अन्त में अपने 
विछाप द्वारा उसे लछाश को दे देने के छिए राजी करता है, तत्पदचात्‌ 
वन्दरों का दल आर्तनाद करता हुआ अपने मुत्त साथी को जंगल में के जाता है । 
उस समय ये वन्दर अपने जीवन की सुरक्षा की अपेक्षा करुणा की जो घलवती 
भावना है, उसका अनुगमन करते है । उनकी यह भावना अन्य सव भावनाओं 
को परास्त कर देती हैँ, यहां तक कि उन्हें अपने जीवन तक में कोई आकर्षण 
नहीं रह जाता, जवकि उन्हें इस वात का निश्चय नहीं रहता कि वे अपने 
मृत साथी को पुनरुज्जीवित कर सकेंगे या नहीं । उनकी यह भावना इतनी 
निदारुण हो उठती हूँ कि उन वेचारे पशुओं को उससे मुक्त होने के लिए 
सबकुछ करना पड़ता है । 
जिस समय -चीटियां हजारों की. संख्या: में जलती हुई बॉबी, जिंसमें 
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किसी नर-पश्मु ने आग लगा दी हैँ, की ज्वालाओं की ओर बड़े वेग से अग्रसर 
होती हैं और अपने अंडे-बच्चों को बचाने के लिए सैकड़ों की संख्या में विनष्ट 
हो जाती हें, उस संमय अपनी संतान की रक्षा की जो आकांक्षा है, उसका ही 
वे अनुपालन करती हूँ । अपने जिन बच्चों को उन्होंने बड़े यत्व से--इतना 
अधिक यत्न, जितना वहुत-सी स्त्रियां भी अपनी संतान के लिए नहीं करती 
होंगी--पालछा हँ, उन्हें वचाने के लिए वे अपना सबकुछ खतरे में डाल 
देने को तैयार हो जाती हैं । 

सुख का सन्वान और दुःख का परिहार, यही जीव-जगत के कार्यो की 
मल-रेखा है (या नियम, जैसाकि कुछ लोग कहेंगे ) । 

इस प्रीतिकर वस्तु के सनन्‍्वान के,विना जीवन तक असंभव हो जायगा । 
शरीर के अवयव छिन्न-भिन्न हो जायंगे और जीवन का अन्त हो जायगा । 

इस प्रकार चाहे मनुष्य के कार्य या उसके कार्यों की मूलरेखा कुछ भी 
क्यों न हो, मनुष्य जो कुछ करता है, अपनी प्रकृति की कामना के आदेशानुसार 
करता है । अत्यंत विरागजनक कार्य भी उसी प्रकार कर्त्ता की व्यक्तिगत 
आवश्यकतानुसार अनुष्ठित होते हैँ, जिस प्रकार साधारण या अत्यंत आक- 
पंक कार्य । मनुष्य जेसा चाहे, वैसा उसे करने दो, वह वही काम करेगा जिसमें 
उसे आनन्द मिले और ऐसे कार्य से, जिसमें उसे पीड़ा हो, विरत रहेगा । 

यह एक सुप्रमाणित तथ्य है । जिसे हम 'स्वार्थवाद का सिद्धांत' कहते 
है, उसीका यह सार-तत्त्व है । अच्छा, तो क्या इस परिणाम पर पहुँचने से 
हमारी अवस्था कुछ अच्छी हुई हू ? हां, जरूर हुई है । हमने सत्य पर विजय 
प्राप्त की हैं और एक ऐसे पूर्व-संस्कार को नप्ट कर डाला है, जो सव संस्कारों 
का मूल कारण है । जितने भौतिक दर्शन हे, उनका मानवीय संबंव इस परिणाम 
के अन्दर आ जाता हैँ । तो क्या इससे यह परिणाम निकलता हूँ कि मनुष्य के 
जितने कार्य होते हे वे सब निरपेक्ष होते हे, जैसाकि कुछ छोगों ने निष्कर्ष 
निकाला हूँ ? अब हमें इसी वात पर विचार करना हू । 

हम इस वात पर विचार कर चुके हे कि मनुष्य के कार्यो का [उनके 
सुचिन्तित और सचेतन कार्यों का--अचेतन अस्यासों के संबंध में हम आगे 
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न 


चलकर विचार करेंगे ) एक ही उद्गम-स्थान होता हैँ । पाप और पुण्य, भवित 
और क्षद्र दष्टता, आकपक और विरागजनक कार्य, सबका एक ही उद्गम- 
स्थान होता हू । इन सवका लक्ष्य होता है सुख का सन्वान, दुःख के परिहार की 
कामना । इस विचार के समर्थन में कितने ही तथ्य प्रमाणस्वरूप उपस्थित 
किये जा सकते हैँ. और उनपर संक्षिप्त रूप में पहले विचार हो चुका है । 

जो लोग अब भी धामिक भावनाओं से अन॒प्राणित हो रहे हैं, उनका इस 
व्याख्या पर चीत्कार करना आसानी से समझा जा सकता है । इसमें अलीकिक 
के लिए कोई स्थान ही नहीं हे । यह अमर आत्मा के सिद्धांत का खंडन करता 
है । यदि मनष्य अपनी प्रकृति की आवश्यकताओं के अनुसार आचरण करता 
हैँ, यदि वह एक 'सचेतन स्वयं-चालित यंत्र' है, तो फिर अमर आत्मा क्या 
वस्तु हैं ? वह अमरता क्या चीज ह, जिसकी अन्तिम शरण वे लोग लेते हैं, 
जिन्होंने अपनी जिंदगी में वहुत ज्यादा दुःख भोगे हैँ और सुख बहुत कम, 
और जो परलोक में अपने अभावों के मोचन का स्वप्न देख रहे है ? 

यह समझना आसान हू कि जो लोग रूढ़ियों और पूर्व-संस्कारों में पले 
है, और जिन्हें विज्ञान परं, जिसने उन्हें वहुधा धोखा दिया है, बहुत कम 
विश्वास है, जो लोग विचार की अपेक्षा भाव्नना द्वारा परिचालित होते 
हें, वे शुभाशुभ कर्म की इस व्याख्या को क्यों अग्राह्मय कर देते हैं ? इसका कारण 
यही हैँ कि यह व्याख्या उनकी अन्तिम आज्ञा से उन्हें वंचित कर देती है । 

पाप और पुण्य में भेद बताने के लिए यहदी, बौद्ध, ईसाई. और मुसलमान 
धर्म-शास्त्रकारों ने ईश्वरीय अनुप्रेरणा की शरण ली हूँ । उन्होंने देखा कि 
मनुष्य, चाहे वह समय हो या वर्वर, पंडित हो या मूर्ख, सरल हो या कुटिल, 
इस बात को बराबर जानता हूँ कि वह अच्छा कर रहा हूँ या वुरा--खासकर 
जव वह कोई बुरा कर्म करता है तव तो वह उसे अवश्य ही जानता है। इस 
साधारण बात की कोई व्याख्या उन्हें मालूम नहीं पड़ी, इसलिए उन्होंने इस- 
का कारण ईश्वरीय अनुप्रेरणा' बताया । रहस्यवादी दाझ्षनिकों ने इसे 
अन्तःकरण या एक रहस्यपूर्ण आदेश' का संकेत वताया हे; परन्तु इसमें 
नाम-परिवतंन के सिवा पहली व्याख्या से और कोई भेद नहीं है । इन दोनों 
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में किसीकी भी समझ में यह सरूू और उल्लेखनीय वात नहीं आई कि' 
सामूहिक रूप से रहनेवाले पशु भी मनुष्य के समान ही अच्छे और वरे की 
पहचान कर सकते हँ। इतना ही नहीं, वल्कि अच्छे गौर बुरे के संबंव में 
उनकी भावना ठीक मनुष्य-जेसी ही होती हे । मछली, कीट, पक्षी और 
स्तन्यपायी जीवों की प्रत्येक श्रेणी में जो सर्वोत्तम विकसित प्राणी होते हैँ, वे 
ठीक मनुष्य के अनुरूप होते है। 

चींटियों के संबंध में अत्यंत सुक्ष्म दृष्टि रखनेवाले वैज्ञानिक फ्लोरेल ने 
अपने चिरकालिक अनुभव के आधार पर दिखाया हू कि एक चींटी, जिसका 
पेट शहद से भरा हुआ हैँ, जब खाली पेटवाली दूसरी चौंटियों से मिलती है, 
तो वे चींटियां उससे भोजन मांगती हैं। इन छोटे-छोटे कीटों में, जिनका 
पेट भरा हुआ होता हूँ, यह कत्तंव्य समझा जाता हूँ कि वे अपने पेट का 
कुछ भोजन उगल दें, जिससे उनके भूखे भाइयों की तृप्ति हो। इन चींटियों 
से पूछिये कि उसी वाँवी की दूसरी चींटियों को, जबकि एक चींटी को अपना 
हिस्सा मिल चुका है, भोजन नहीं देना क्या उचित होता ? वे अपनी क्रियाओं 
से, जिनका अभिश्नाय समझने में कोई भूल नहीं हो सकती, यह स्पप्ट 
बता देंगी कि ऐसा करना विल्कुल गलत होगा । इस प्रकार के स्वार्थ पर चींटी 
के साथ अन्य जातियों के शत्रुओं की अपेक्षा कठोरतर बर्ताव किया जायगा | 
यदि दो भिन्न-भिन्न जातियों के वीच संग्राम होते समय इस प्रकार की कोई 
घटना हो तो चींटियां लड़ना बन्द करके अपने स्वार्थी साथी पर टूट पड़ेंगी । 
यह बात प्रयोग से सिद्ध हो चुकी है, इसमें सन्देह के लिए कोई स्थान ही 
नहीं हू ! 
अपने वागीचे में रहनेवाली गौरेया से पूछिये कि अनाज के दाने छींटे 
जाने पर अपने समाज के और सव गौरैयों को नोटिस देना उसके लिए उचित 
है या नहीं, ताकि वे सव भी वहां पहुँचकर भोजन में शामिल हो सकें ? 
उससे पूछिये कि अपने पड़ोस की गौरंयों के घोंसले से एक पुआल चुराकर एक 
दूसरे गौरैया ने, जिसे वह चोर पक्षी आलूस्य के कारण खुद जाक़र संग्रह 
नहीं कर सकता था, क्या उचित किया है ? वे सव गौर॑या उस डाकू पक्षी 
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पर आक्रमण कर उसे चोंच से मार-मारकर यह उत्तर देंगी कि उसने बहुत 
बुरा काम किया है । 

पहाड़ी चूहों से पूछिये कि क्या उनकी जाति के एक पहाड़ी चूहे के लिए 
-यह उचित हैँ कि वह अपने तहखाने के भंडार में उसी स्थान के रहनेवाले 
अपने जाति-भाइयों को नहीं घुसने दे ? वे उस कंजूस चूहे के साथ सव प्रकार 
से लड़-अगड़कर यह वता देंगे कि ऐसा करना वहुत ही अनुचित है । 

एक जंगली आदमी से पूछिये कि उसके दल के किसी व्यक्ति के तम्बू 
में--जिस समय वह उपस्थित न हो--भोंजन करना कया उचित है ? तो 
वह उत्तर देगा कि यदि वह आदमी अपना भोजन स्वयं ही प्राप्त कर सकता हूँ 
तो उसके लिए ऐसा करना वहुत ही अनुचित है । परन्तु यदि वह थका हुआ 
हो या उसके लिए भोजन का अभाव हो तो उसे जहां भोजन मिले, वहां ग्रहण 
कर लेना चाहिए; किन्तु ऐसी दक्षा में उसके लिए यह अच्छा होगा कि वह 
“अपनी टोपी या छुरी या रस्सी का एक टुकड़ा वहां छोड़ दे, जिससे वाहर 
गया हुआ झिकारी जब लौटकर आये, तो उसे इस वात का पता चल जाय कि 
उसका कोई वन्वु वहां आया था--क्ोई चोर या डाकू नहीं । इससे वह इस 
परेशानी से वच जायगा कि उसकी अनुपस्थिति में उसके खेमे के पास शायद 
कोई डाक्‌ या छुटेरा तो नहीं आया। 

इस प्रकार की हजारों वातें कही जा सकती हूं, वल्कि पूरी कितावें लिखी 
जा सकती हँ, जिनसे यह मारूम होगा कि मनुष्यों तथा पशुओं में अच्छे और 
बुरे की भावनाएं किस प्रकार एक समान होती हैं । 

उस चींटी, पक्षी, चूहे अथवा जंगली आदमी ने काण्ट के दर्शन 
या धर्माचार्यो के धर्मपदेश नहीं पढ़े । यदि आप एक क्षण के लिए इस 
वात पर विचार करें कि इस भावना के अन्दर कौन-सा रहस्य छिपा हुआ है 
तो आपको प्रत्यक्ष मालूम हो जायगा कि चींटियों, चूहों, ईसाइयों या नास्तिक 
सदाचारियों में जो कुछ अच्छा समझा जाता है, वह यह हूँ कि जिससे उनकी 
जाति के संरक्षण में छाभ पहुँचे; और जिससे उनकी जाति के संरक्षण में हानि 
पहुँचे, वह वुरा समझा जाता है । केवल व्यक्ति के संरक्षण के लिए नहीं-- 
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जैसाकि वेन्थम और मिल ने कहा है--वल्कि संपूर्ण जाति के संरक्षण के लिए 
जो अच्छा हँ, दरअसल वही अच्छा है । । 
इस प्रकार भले और बुरे की भावना के साथ घर्म या रहस्यपूर्ण अन्तः- 
करण का कोई संबंध नहीं है, प्राणियों में स्वत: इसका बीज निहित रहता है । 
घ॒र्म-संस्थापक, दा्शनिक और सदाचारपंथी जव ईश्वरीय या आध्यात्मिक 
सज़ा की वात वताते हैं तो वे उसी वात को अन्य रूप में कहते हैं, जिसका 
आचरण प्रत्येक चींटी और गौरेया अपने क्षुद्र समाज में करती हूँ । 
. क्‍या यह समाज के लिए लाभदायक हे ? यदि हां, तब तो यह अच्छा हूँ । 
' क्या यह हानिकारक हैं ? यदि हां, तो यह खराव है । निम्नतर प्राणियों में 
यह भावना बहुत ही संकुचित हो सकती है, उनकी अपे क्षा उन्नत प्राणियों में 
यह अधिक विकसित हो सकती है ; पर उसका मूलतत्त्व वरावर एक समान 
ही बना रहता है 
चींटियों में उनकी वाँवी से वाहर इस भावना का विस्तार नहीं होता । 
सामाजिक रीति-नीति तथा सदाचरण के कूल नियम उस वाँवी की चींटियों 
तक ही परिमित रहते हैँ, किसी दूसरे के साथ नहीं । एक वाँवी की चींटियां 
किसी दूसरी चींटी को, सिवा अपवाद की दक्षाओं में (जैसे,दोनों पर एक समान 
ही विपत्ति पड़ी हो ), अपनी जाति की नहीं समझेंगी। इसी प्रकार एक स्थान 
में रहनेवाली गौरैया यद्यपि परस्पर एक-दूसरे की सहायता विशेष रूप से 
करेंगी तथापि किसी दूसरे स्थान की गौरैया के साथ, जो उनके स्थान में आने 
का साहस करे, जान पर खेल कर लड़ेगी । एक जंगली आदमी किसी दूसरे दल 
के जंगली आदंमी को एक ऐसा मनुप्य समझेगा, जिसके प्रति उसके दल की 
रीति-नीति लागू नहीं हो सकती। उसके हाथ कोई चीज बेचना भी जायज है ; 
चूंकि बेचने का अर्थ ही है खरीदार को न्यूनाधिक रूप में ठगना, और विक्री 
में कोई-व-कोई जरूर ठगा जाता हँ--वेचनेवाला या खरीदार। किसी-किसी 
जंगली जाति का आदमी अपने दलूवालों के हाथ कोई चीज बेचना 
अपराब समझता है, उन्हें दह बिना किसी गिनती के ही दे देता है। सम्ब 
मनुप्य--जवकि वह यह समझता है कि अपने तथा मनुप्य-जाति के सावारण- 
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से-सावारण व्यक्ति के वीच घनिष्ट संवंब है, और यह संबंध पहली वार के 
देखने से प्रत्यक्ष नहीं होता--संपूर्ण मानव-जाति, यहांतक कि पशुओं के 
प्रति भी, एकता के सिद्धांतों का विस्तार करेगा | माना कि समय मनुष्य की 
यह भावना अत्यंत विस्तृत होती हूँ; किन्तु उसका मूल आधार एक समाज 
से बना रहता हूँ । 

दसरी ओर: अच्छे या वरे की भावना वृद्धि या वर्जित ज्ञान की मात्रा 
के अनुसार वदलती रहती है । इसमें कोई वात ऐसी नहीं होती जो बदली न 
जा सके | 

जंगली आदमी इस वात को बहुत ठीक (मर्थात्‌ अपनी जाति के लिए 
लाभदायक ) समझ सकता हूँ कि वह अपने वृद्ध माता-पिता को, जवकि वे 
समाज के लिए भार-स्वरूप हों, चट कर जाय। वह समाज के लिए यह भी 
लाभदायक समझ सकता हूँ कि वह अपने नवजात वच्चों की हत्या कर डाले 
और प्रत्येक परिवार में सिर्फ दो या तीन बच्चों को रहने दे, जिससे मां तीन 
वर्ष तक बच्चे को दूब पिला सके और उन्हें अधिक-से-अधिक लाड़-प्यार कर 
सके । 

आवुनिक समय में विचारों में परिवर्तत हो गया हैँ। जीवव- 
धारण के जो साधन प्रस्तर-युग में थे, वे अब नहीं रहे । इस समय का सम्य 
मनुप्य उस जंगली परिवार की स्थिति में नहीं है, जिसे दो वुराइयों में से एक 
को चुन लेना पड़ता धा---या तो वह अपने वृद्ध माता-पिता को चट कर जाय, 
या फिर सारे परिवार को काफी पुष्टिकर भोजन नहीं दे सके और ज्षीध्य ही 
अपने वृद्ध माता-पिता और बच्चों की खिलाने में असमर्थ हो जाय । पहले हमें 
कुछ समय के लिए अपनेको उस युग में छे जाना चाहिए, जिसे हम कदाचित 
ही बपने मन में छा सकते हँ । तव हम इस वात को समझ सकते हैँ कि उस 
समय जंँसी अवस्थाएं थीं, उनमें बद्धं-सभ्य मनुप्य का इस प्रकार तर्क करना 
ठीक हो सकता था। विचार-ग्रणादी में परिवर्तन हो सकता है । जाति के लिए 
क्या छाभदायक है और क्या हानिकारक--इस संबंध में हमारा जो अनुमान 
है, उसमें परिवर्तन हो सकता है, किन्तु उसका मूछ आधार एक ही रहता है। 
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यदि हम जीव-जगत के संपूर्ण दर्शन को एक ही वाक्य में कहना चाहें, 
तो हम देखेंगे कि चींटी, पक्षी, चूहा और मनृप्य--सव एक वात पर सहमत 
हूं। संपूर्ण जीव-जबत को ध्यानपुर्वंक देखने से जिस नीति-नान का बोध 
होता है, उसे हम थोड़े शब्दों में इस प्रकार कह सकते है--.. दसरों के साथ 
वसा ही व्यवहार करो, जसा उनकी जेसी अवस्था में होने पर तुम स्वयं अपने 
साथ किया जाना पसंद करोगे ।” 

और इस नीति-विज्ञान में यह भी कहा गया हँं---“इस बात पर घ्यान 
रखो कि यह सिर्फ एक सलाह है ; किन्तु इसके साथ ही यह समाज के प्राणियों 
के दीर्घे अनुभव का परिणाम हूँ । सामाजिक प्राणियों में, जिसमें मनुष्य भी 
शामिल है, इस सिद्धांत पर कार्य करना एक अभ्यास जैसा हो गया है । 
बिना इसके कोई भी समाज कायम नहीं रह सकता! बिना इसके कोई भी 
जाति प्राकृतिक वाबाओं पर, जिनके विरुद्ध उसे संग्राम करना पड़ता है, 
विजय प्राप्त नहीं कर सकती ।* 

क्या सचमुच यही सावारण सिद्धांत सामाजिक जीव-जन्तुओं और 
मानव-संस्थाओं के निरीक्षण से उत्पन्न होता हैं ? और यह सिद्धांत किस प्रकार 
अभ्यास के रूप में परिणत होता ह. और निरन्तर विकसित होता रहता हैं ? 
हमें अब इस वात पर विचार करना हूँ । अच्छे और बुरे की भावना मावव 
के अन्दर ही मौजूद रहती हूँ । मनुष्य--चाहे वह कितना ही बुद्धिमान क्यों 
नहो, या उसकी भावनाएं पक्षपात और व्यक्तिगत स्वार्थ से कितनी ही म्लान 
क्यों न हो गई हों--उसी वात को अच्छा समझता है जो समाज के लिए 
लाभदायक हू । समाज के लिए जो हानिकारक हो, उसे वह बुरा सम- 
ज्ञता है । 
किन्तु यह घारणा कहां से उत्पन्न होती हँ, जो बहुधा इतनी अस्पप्ट 
हुआ करती है कि अनुभूति से उसे पृथक समझना कठिन हो जाताहं ? 
इस प्रकार के लाखों मनृष्य हँ, जिन्होंने मानव-जाति के संबंध 
कभी कुछ सोचा ही नहीं । उनका ज्ञान मुख्यतः अपनी जाति या परिवार तक 
राप्ट्र को वे कदाचित ही जानते हैँ, मानव-जाति 


ह्ठा सीमित रहता हूं । र [ 
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को तो और भी कम जानते हैं । फिर यह किस प्रकार संभव हो सकता हूँ कि 
वे मानव-जाति के लिए जो शुभ हो, उसे छाभदायक समझें, या अपने 
संकीर्ण आत्म-परायण स्वार्थों के होते हुए भी अपने वंश के साथ भी एकता 
की अनुभूति प्राप्त करें ? 

सभी यूगों के मनीपी विद्वानों ने इस तथ्य पर विद्येप रूप से विचार किया 
है, और इस समय भी विचार कर रहे है । हम भी इस विपय पर अपना विचार 
प्रकट करते हे । किन्तु इस प्रसंग में हम यह भी कह देना चाहते हें कि यद्यपि 
इस तथ्य की व्याख्याएं भिन्न-भिन्न हो सकती हैँ; पर स्वयं तथ्य के संवंध में 
कोई विवाद नहीं रह जाता । और यदि हमारी व्याख्या सच्ची न हो, अथवा 
वह अपूर्ण हो, तो भी यह तथ्य मानव-जाति के प्रति अपने परिणामों के साथ 
ज्यों-का-त्यों वना रहेगा। सूर्य के चारों ओर ग्रह-नक्षत्र क्यों घूमते हैं ? इसकी 
पूर्ण रूप से व्याख्या करने में हम असमर्थ हो सकते हें; किन्तु फिर भी नक्षत्रों 
के घूमने में कोई अन्तर नहीं पड़ता और उनमें से एक पर, यानी पशथ्वी पर, 
हम विद्यमान हे । 

धामिक व्याख्या के सम्बन्ध में हम जिक्र कर चुके हैँ । धर्मशास्त्रकारों 
का कहना है कि भगवान द्वारा अनुप्राणित होकर ही मनुष्य भले-बुरे की तथा 
पाप-पुण्य की पहचान करता हू । उसका काम यह नहीं है कि वह इस वात का 
अनुसंधान करे कि क्या लाभदायक है और क्या हानिकारक । उसका काम है 
केवल अपने ख्रप्टा के आदेश का पालन करना । इस व्याख्या पर, जो असम्य 
युग के भय और अज्ञान का परिणाम थी, - हम कुछ विशेष कहना नहीं 
चाहते । इसकी उपेक्षा करके आगे बढ़ते हैं । 

कुछ लोगों ने इस तथ्य की व्याख्या कानून द्वारा करने की चेष्टा की है । 
उनका कहना है कि कानून ने ही मनुष्य में न्याय और अन्याय तथा सद्‌ 
ओर असद्‌ का ज्ञान विकसित किया है । पाठक इस व्याख्या के संबंध में स्वयं 
विचार कर सकते है । वे इस वात को जानते हैँ कि कानून ने केवल मनुष्य की 
सामाजिक अनुभूतियों का उपयोग-मात्र किया है । कानून ने नैतिक उपदेशों 
के बीच में ऐसी वातें घुसेड़ दी है, जो शोपण करनेवाले अल्प जन-समुदाय के 
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लिए लाभजनक हों; पर जिनके अनुसार आचरण करने में साधारण मनुष्य 
की प्रकृति इनकार करती है । कानून ने न्याय की भावना को विकसित करने 
के बदले उसे और भी विकृत कर दिया हैँ । अच्छा, अब हम आगे बढ़ें। 
उपयोगितावादियों की व्याख्या पर भी रुकने की जरूरत नहीं । वे 
इस वात को मान लेते हे कि मनुष्य स्वार्थवश नैतिक दृष्टि से कार्य करता है ; 
'पर वे यह भूल जाते हैं कि मनुष्य के अन्दर अपनी संपूर्ण जाति के प्रति एकता 
की भावना मौजूद रहती है, चाहे उसका मूल कारण कुछ भी क्यों न हो । 
उपयोगितावादियों की व्याख्या में कुछ सत्य अवश्य है, किन्तु यह संपूर्ण 
सत्य नहीं है । 
अठारहवीं शताव्दी के विचारश्षील विद्वानों के सामेने हम इस वात के 
'लिए ऋणी हे कि उन्होंने नेतिक चित्तवृत्ति के आदि कारण का कम-से-कम 
आंशिक रूप में तो अनुमान किया था । 
| ऐडम स्मिथ ने नतिक चित्तवृत्तियों का सिद्धांत ( दी थ्योरी 
आव मोरल सेन्टिमेण्ट्स ) नामक पुस्तक में नैतिक चित्तवृत्ति के सच्चे 
मूल कारण पर प्रकाश डाला है ) वह रहस्यपुर्ण घामिक अनुभूतियों में इसका 
संन्वान नहीं करता; वह इसे सिर्फ समवेदना की अनुभूति में पाता हूँ । 
आप एक मनृष्य को किसी वच्चे को पीटते हुए देखते हें । आप यह 
जानते हे कि पीटे जानेवाले बच्चे को कप्ट पहुंचता है। आपकी कल्पना- 
शवित आपके अन्दर वही पीड़ा उत्पन्न कर देती है, जो पीड़ा उस वच्चे को 
दी गई है, या उस वच्चे के आँसू तथा उसका पीड़ित चेहरा आपको कष्ट 
की अनुभूति करा देते हैं । और यदि आप भीरु नहीं हैं तो आप उस नर- 
पशु पर---जो वच्चे को पीट रहा हँ--दूट पड़ते हैं और उस वच्चे का 
उद्धार करते हे । 
इस उदाहरण से ही प्रायः समस्त नेतिक चित्तवृत्तियों की व्याख्या 
हो जाती है । आपकी कल्पना-शविति जितनी ही प्रखर होगी, उतनी ही 
कुशलता के साथ आप अपने मन में इस वात का चित्र चित्रित कर सकते है 
कि पीड़ित होने पर किसी प्राणी का अनुभव कैसा होता है और इसके अनु- 
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रूप ही आपका नैतिक ज्ञान गहरा और कोमल होगा । जितना ही अधिक 
बाप अपनेको दूसरे मनुप्य की स्थिति में रखेंगे, उतना ही अधिक आप 
उसकी पीड़ा का, उसके अपमान का, उसके प्रति किये गए अन्याय का, अनु- 
भव करेंगे, और उसी मात्रा में आपके अन्दर कार्य करने की प्रेरणा उत्पन्न 
होगी, जिससे आप पीड़ा, अपमान या अन्याय का निवारण कर सके। 
अवस्थाओं द्वारा, अपने आसपास के लोगों की वजह से, या अपने विचारों 
की प्रगाढ़ता के कारण आप अपने विचार और कल्पना-शक्ति से प्रेरित 
होकर जितना ही अधिक कार्य करेंगे, उतना ही अधिक नेतिक उच्छवास 
आपमें उत्पन्न होगा और उतना ही अधिक आप उसके अभ्यस्त हो 
जायंगे। 

ऐडम स्मिथ ने अनेक दृष्टान्त देकर अपनी पुस्तक में इसी सिद्धान्त 
पर प्रकाश डाला हूँ । अपनी युवावस्था में उसने इस पुस्तक की रचना की थी; 
किन्तु उसकी यह कृति उसकी वृद्धावस्था की रचना “राजनैतिक अर्थ- 
दास्त्र' की अपेला कहीं अच्छी हैँ । घामिक पक्षपात से मुक्त होकर उसने 
मानव-प्रंकृति के भोतिक तथ्यों में नीति-जान की व्याख्या का अनुसन्धान 
किया था, भौर यही कारण है कि सरकारी और गैर-सरकारी लोगों ने 
घामिक पक्षपात के कारण एक दताब्दी तक इस पुस्तक को वजित करके रखा। 

ऐंडम स्मिय की एकमात्र भूल यही थीं कि उसने इस वात को नहीं 
समझा था कि सहानुभूति की यह भावना मनुप्यों के समान जानवरों में भी 
पाई जाती हूं । > 

समाज में रहनेवाले सभी जानवरों में एकता की भावना विशेष रूप 
में दीख पड़ती है । गरुड़ पक्षी गौरैयों को निगल जाता है और भेड़िया 
पहाड़ी चूहे को चट कर जाता है । किन्तु गरुड़ और भेड़िये शिकार खेलने में 
अपनी-अपनी जाति की सहायता करते हैं । गौरैया और पहाड़ी चूहे शिकार 
करनेवाले पश्ु-पक्षियों के विरुद्ध इस प्रकार आपस में मेल कर लेते हैं कि 
उनमें जो वोदा होता हैँ, वही शिकारी के चंगुल में फँसता है । पशु-समाज 
में जीवन-संग्राम की होड़---जिसका गुणगान शासक दल प्रत्येक अवसर 
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पर करता रहता है, जिससे हम लोगों की उन्नति रुक जाय--की अपेक्षा 
यह एकता विद्येप महत्त्वपूर्ण प्राकृतिक नियम हूँ । 

जब हम पशु-जगत का अध्ययन करते हे और अपने मन में इस वात 
की व्याख्या करने का प्रयत्न करते हूँ कि प्रत्येक प्राणी प्रतिकूल अवस्थाओं 
और अपने शत्रुओं के विरुद्ध जीवन-संग्राम जारी रखता हूँ, तब हमें इसः 
बात का अनुभव होता है कि पश्ु-समाज में एकता और समानता के सिद्धांत 
जितने ही अधिक विकसित होते हैं और उनसे वह जितना अधिक अभ्यस्त 
होता है, उतना ही उसे इस वात का मौका मिलता है कि वह कठिनाइयों 
ओर झत्रुओं के विरुद्ध संग्राम करके बिजयी हो और जीवित रहे । समाज 
का प्रत्येक अंग समाज के दूसरे अंग के साथ अपनी एकता को जितने ही 
सम्यक्‌ रूप में अनुभव करता है, उतने ही पूर्ण रूप में उन सब में दो गुणों 
का विकास होता हूँ । वे दो गुण हें---स्ाहस और स्वतन्त्र वैयक्तिक नेतृत्व | . 
और यही सव प्रकार की प्रगतियों के मुख्य कारण है । इसके विपरीत, किसी 
पशु-समाज या क्षुद्र पशु-दल में एकता की यह अनुभूति जितनी कम होगी, 
उतना ही अधिक उसमें प्रगति के दो कारणों का---साहस और वैयक्तिक 
नेतृत्व का--हास होता जायगा । इस एकता के भाव का हास या तो 
चीजों के विल्कुल ही अभाव से अथवा उनके बहुत ज्यादा होने से उत्पन्न 
होता हैँ । अन्त में ये दो गुण सर्वेथा लुप्त हो जाते हैं, और समाज क्षीण होकर 
अपने शत्रुओं के सामने परास्त हो जाता हूँ | बिता पारस्परिक विश्वास के 
कोई संग्राम सम्भव नहीं है । साहस, वेयवितक नेतृत्व अथवा एकता के बिना 
विजय प्राप्त नहीं हो सकती--पराजय निश्चित हैं । 

वहुसंख्यक दुष्टान्तों द्वारा हम यह सिद्ध कर सकते हैं कि किस प्रकार 
पशु और मानव-जगत में पारस्परिक सहायता का नियम प्रगति का 
नियम है, और किस प्रकार सहायता और उसके साथ-साथ साहस और 
वैयक्तिक नेतृत्व से उस श्रेणी की जीत होती है, जो इसका अभ्यास करने 
में विशेष सामथ्य रखती-है । 

अब हम एकता की उस अनुभूति की कल्पना करें, जो युगनयुगान्तर 
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से--जवसे इस भूमंडल पर पशु-जीवन का प्रारम्भ हुआ--क्राम कर रही 
है। हम इस वात की कल्पना करें कि किस प्रकार यह अनुमूति क्रमशः 
अभ्यास के रूप में परिणत हो गई और वंब्ानुक्रम द्वारा सूक्ष्मतर जीवों से 
उनके वंशजों में--कीट, पक्षी, सरीसृूप, पशु और मनुप्य में---स्ंचारित 
हो गई, और तब हम नैतिक भावना के आदि कारण को हृदयंगम कर 
सकेंगे, जो पशुओं के लिए उसी प्रकार आवश्यक हूँ- जिस प्रकार भोजन 
यथा उसे पचाने की इन्द्रिय-विद्येप । ४ 

नैतिक अनुभूति का यही मूल कारण है । इस महात्‌ प्रश्न पर यद्यपि 
हमने संक्षेप में विचार किया है; किन्तु जो कुछ कहा गया है, वह यह 
दिखलानें के लिए काफी हूँ कि इसमें कोई रहस्य या भावुकता की बात 
नहीं हूँ । व्यवित का जाति के साथ एकता का जो यह सम्बन्ध हैँ, वह यदि 
न होता, तो पश्चु-राज्य का न तो विकास हुआ होता, और न वह अपनी 
बतंमान पूर्णता पर पहुंचता । पृथ्वी पर रहनेवाले सबसे . प्रगतिशीरू 
प्राणी भी इस समय जल के ऊपर तैरवेवाले कीटाणुओं की तरह सृक्ष्मवीक्षण 
यंत्र से भी कठिनता से देखे जाते । किन्तु क्या उनका अस्तित्व भी सम्भव 
था ? क्योंकि क्षुद्र कोपों की आदिम समप्टि क्या इस संग्राम में एकता का 
उदाहरण नहीं हूँ ? 

इस प्रकार पश्मु-राज्य का निष्पक्ष दृष्टि से निरीक्षण करने पर हम 
इस परिणाम पर पहुंचते ह कि जहां समाज का अस्तित्व है, वहां यह 
सिद्धान्त अवदय पाया जायगा- दूसरों के साथ वैसा ही व्यवहार करो, जैसा 
उसी अवस्था में तुम अपने साथ किया जाना पसंद करते हो ।” 

पशु-जगत के विकास का जब हम ध्यानपूर्वक अध्ययन करते -हैँ तो 
हमें इस वात का पता चलता है कि उपर्युक्त सिद्धान्त ने, जिसका सारांश 
एक झब्द एकता' में दिया गया हे, पश्ु-राज्य के विकास में जितना 
काम किया है, उतना उन सब उपयोगिताओं ने नहीं किया जो व्यक्तिगत 
सुविषाएं प्राप्त करने के लिए व्यक्तियों के बीच होनेवाले संग्राम के फल- 
स्वरूप उत्पन्न हुई है । 
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यह प्रत्यक्ष हे कि मानव-समाज में यह एकता और भी विश्ेप मात्रा 
में पाई जाती है । वन्दरों के समाज में भी हमें इस व्यावहारिक एकता का 
उल्लेखनीय दृष्टान्त दीख पड़ता है । मनुष्य ने तो इस दिशा में एक 
कदम और आगे बढ़ाया है । इस एकता के कारण ही मनुष्य, प्राकृतिक 
वाघाओं के होते हुए भी, अपनी क्षुद्र जाति को सुरक्षित रखने में तथा अपनी 
बुद्धि को विकसित करने में समर्थ हुआ हैँ । जंगली मनुप्यों के उन समाजों 
का, जो इस समय भी प्रस्तर-युग से आगे नहीं बढ़े हें, ध्यानपूर्वक निरीक्षण 
करने से हमें इस वात का पता चलता हूँ कि किस प्रकार एक ही समाज के 
मनुष्य परस्पर एकता का अम्यास करते हे । 

यही कारण हूँ कि व्यावहारिक एकता कभी रुकती नहीं, मानव- 
इतिहास के सबसे खराव समय में भी वह कायम रहती हैँ, यहांतक कि 
जव प्रभुत्व, दासता.और शोपण की क्षण-स्थायी अवस्थाओं के उत्पन्न हो 
जाने से एकता का सिद्धान्त अस्वीकृत हो जाता है, उस समय भी बहुत-से 
लोगों के विचारों में वह कायम रहती है और दूपित संस्थाओं के विरुद्ध 
उसकी पग्रवल प्रतिक्रिया क्रान्ति के रूप में होती है । यदि ऐसा न हो तो 
समाज का अन्त ही हो जाय । 

वहुसंख्यक मनुष्य और पशुओं में यह अनुभूति वत्तंमान रहती है और 
एक अभ्यास के रूप में इसे कायम रहना ही चाहिए । यह एक ऐसा सिद्धान्त 
हैँ, जो मन में वरावर उपस्थित रहता है, चाहे क्रिया में उसकी निरन्तर 
उपेक्षा ही क्‍यों न हो रही हो । 

इसमें हमें पशु-जगत के सम्पूर्ण विकास का स्पप्ट आभास मिलता है । 
यह विकास वहुत दिनों से चला आ रहा है| इसे करोड़ों वर्ष बीत चुके । 
यदि हम इससे मुक्त होना चाहें, तो भी नहीं हो सकते । मनुष्य के लिए 
अपने दो हाथों जौर दो पांवों से जानवरों की तरह चलने का अभ्यास करना 
सहज हो सकता हू; किन्तु इस नैतिक अनुभूति से मुक्त होना सहज नहीं । 

ध्राणेन्द्रिय या स्पशेंन्द्रिय के वोव की तरह नैतिक बोध भी हमारे अन्दर 
एक प्रकार की स्वाभाविक प्रवृत्ति है। कानून और धर्म ने भी इस सिद्धान्त 
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का उपदेश दिया है; किन्तु विजेता, भोपणकर्त्ता और पुरोहितों के छाभ 
के लिए अपने आदेशों पर पर्दा डालने के उद्देश्य से ही उन्होंने इस सिद्धान्त 
की चोरी की है । एकता के इस सिद्धान्त के विना, जिसकी न्यायशीलता 
के सब लोग कायल हैं, वे मनुप्यों के मन पर अपना अधिकार ही किस 
प्रकार जमा सकते थे ? 

कानून और धर्म ने इस सिद्धान्त का लवादा अपने ऊपर ओोढ़ लिया 
है--ठीक उसी प्रकार, जिस प्रकार अधिकारी अपने को वलवानों के 
विरुद्ध दुर्वों का रक्षक वताकर अपनी स्थिति का औचित्य सिद्ध करते हैँ । 

कानून, धर्म और शासन का परित्याग करके मनुप्य-जाति उस नैतिक 
सिद्धान्त को पुनः प्राप्त कर सकती है, जो उससे छीन लिया गया है । उसे 
फिर से प्राप्त करना सलिए आवश्यक हैँ कि मनुष्य उसकी समालोचना 
कर सके, और उसे उन विकारों से मुक्त कर सके, जिनसे पुरोहित, न्‍्याय- 
कर्त्ता और शासक ने उसे विषाक्त वना डाला हैँ और इस समय भी वना 
रहे हँ है 

“दूसरे के साथ वैसा ही व्यवहार करो, जैसा तुम अपने साथ किया 
जाना पसन्द करतें हो”, यही तो अराजकता का मौलिक सिद्धान्त है और 
तवतक कोई अपनेको जराजकवादी (अनाकिस्ट) क्योंकर समझ सकता 
हैं, जवतक कि वह इस सिद्धान्त के अनुसार आचरण न करे ? 

हम लोग अपने ऊपर किसीका शासन नहीं चाहते । व्या इसी वात से 
हम इस तथ्य की घोषणा नहीं करते कि हम किसीपर शासन नहीं करना 
चाहते ? हम किसीसे ठगा जाना पसन्द नहीं करते । हम वरावर सत्यशील 
'बनना चाहते हैँ। क्या इसी वात से हम यह घोषणा नहीं करते कि हम किसी 
को घोखा देना नहीं चाहते, हम सदा सत्य (सम्पूर्ण सत्य, एकमात्र सत्य ही) 
बोलने की प्रतिज्ञा करते हे ? हम यह नहीं चाहते कि हमारे परिश्रम की 
कमाई हमसे कोई चुरा ले, तो क्या इस वात से हम यह घोषणा नहीं करते 
कि हम दूसरों के परिश्रम की कमाई के प्रति आदर-भाव रखते हैं ? 

हम किस हक से यह दावां कर सकते हैँ कि हमारे साथ तो एक प्रकार 
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का व्यवहार हो और हम दूसरों के साथ विल्कुल दूसरे ढंग से व्यवहार करें ? 
इस प्रकार की भावना के विरुद्ध हमारा समानता का ज्ञान विद्रोह कर 
बैठता है । 

परस्पर के व्यवहार में समानता और इससे उत्पन्न होनेवाली एकता, 
यही पशु-जगत का सवसे वढ़कर शक्तिशाली शस्त्र है, जिससे उसे जीवन- 
संग्राम में सहायता मिलती हूँ। समानता ही न्याय है । 

अपने को अराजकवादी घोषित करके हम इस वात की पहले घोषणा 
कर देते हे कि हम दूसरों के साथ इस प्रकार का व्यवहार करना नहीं चाहते, 
जिस प्रकार का व्यवहार हम अपने साथ किया जाना पसन्द नहीं करते । 
हम अब इस अन्याय को सहन नहीं करेंगे, जिसके कारण हममें से कुछ 
लोगों ने अपनी शक्ति, चालाकी या योग्यता का इस ढंग से उपयोग किया है, 
जिस ढंग से उक्त गुणों का अपने प्रति प्रयोग किये जाने पर हम बेहद नाराज 
हो उठेंगे । सब बातों में समानता, जो न्याय का पर्यायवाची शब्द है, यही 
सक्रिय अराजकता है । इससे हम सिर्फ कानून, धर्म और प्रभुता---इस 
त्रिमूत्ति के विरुद्ध ही युद्ध की घोषणा नहीं करते, बल्कि अराजकवादी 
बनकर हम ठगी, घूतेता, शोपण, भ्रष्टता, पाप--एक शब्द में असमानता--- 
के विरुद्ध युद्ध की घोषणा करते हूँ, जो हमारे हृदय में कानन, घर्मे तथा 
शासन ने डाल दी है । वे जिस ढंग से कार्य करते हैँ, जिस ढंग से विचार 
करते है, उसके विरुद्ध हम युद्ध की घोषणा करते हैँ । शासित, वंचित, 
शोपषित और दूषित---ये सबसे वढ़कर हमारे समानता के ज्ञान पर आघात 
पहुंचाते है । समानता के नाम पर हम इस वात के लिए क्ृतसंकल्प हैं कि 
समाज में कोई स्त्री-पुरुष भ्रष्ट, शोपित, वंचित और ज्ासित रूप में न रह 
जाय । 

अवतक हम मनुप्य के सचेतन-विवेचनायुक्त कार्यों कौ--ऐसे कार्यों 
की, जिन्हें वह जान-वृझकर करता है---चर्चा करते आये हैं; किन्तु हमारे 
इस सचेतन जीवन के साथ-साथ एक अचेतन जीवन भी है, जो वहुत ही 
व्यापक हूँ । प्रातःकाल में हम किस प्रकार की पोशाक पहनते हैं; यह 
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जानते हुए भी कि रात में कोट का एक वटन खो गया है, हम बटन लगाने की 
कोशिश करते हैं, और जिस चीज को हमने खुद हटाकर अरूण कर दिया 
है, उसे लेने के लिए हाथ फैलाने की चेप्टा करते हें---यह देखकर ही हमें 
अपनी इन क्रियाओं में उस अचेतन जीवन का आभास मिल सकता हैँ, और 
हम इस बात का अनू भव कर सकते हूँ कि हमारे अस्तित्व में इसका कितना 
बड़ा स्थान हूँ । 

दसरों के साथ हमारा जो सम्वन्ध है, उसमें तीन-चौथाई भाग इस 
अचेतन जीवन का हूँ । हम जिस प्रकार वोलते हें, हँसते हैँ, वाद-विवाद में 
उत्तेजित हो जाते हैं, या ज्ञान्त रहते हैं, हमारे ये सव काम अनिच्छाकृत 
होते हैँ । ये हमारे अम्यास के परिणामस्वरूप हैं, जिसे हमने अपने पूर्वजों 
से उत्तराधिकार के रूप में प्राप्त किया है, अथवा चेतन या अचेतन रूप में 
पाया हूँ । 

हम लोग दूसरों के साथ जिस प्रकार का आचरण करते हैं, वह इस 
प्रकार अभ्यासगत हो जाता है । कोई जैसा अपने साथ व्यवहार किया जाना 
पसन्द करता हैँ, वैसा ही दूसरों के साथ व्यवहार करना, मनुृप्य के लिए 
तथा समस्त सामाजिक प्राणियों के लिएं अभ्यास-सा वन जाता है । यह 
अभ्यास इतना वद्धमूल हो जाता हूँ कि मनुप्य अपने-आप से यह पूछता 
तक नहीं कि उसे ऐसी अवस्थाओं में किस प्रकार का आचरण करना 
चाहिए । अवस्था-विश्येप में, या किसी जटिल विपय में, अथवा किसी शक्ति- 
शाली मनोविकार के आवेश में आकर मनुष्य आगा-पीछा सोचने रूगता है 
और उसके मस्तिप्क के विभिन्न भागों में संग्राम-सा होने रूगता है; वयोंकि 
मस्तिप्क एक जटिल चीज हूँ, जिसके विभिन्न भाग एक निश्चित सीमा 
तक एक-दूसरे से विल्कुल स्वाधीनतापूर्वक कार्य करते हैं । जब इस प्रकार 
की घटना होती हँ तो मनुष्य अपनी कल्पना में अपने विरोधी मनुष्य के 
स्थान में अपनेको रखकर अपने-आप से पूछता है कि क्या वह अपने साथ 
इस प्रकार का व्यवहार किया जाना पसन्द करेगा, वह अपनेको उस व्यक्ति 
से, जिसकी प्रतिष्ठा या स्वार्थ पर वह क्षति पहुंचानेवाला था, जितना ही 
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अधिक अभिन्न समझेगा, उतना ही अधिक नीतियुक्त उसका निर्णय होगा। 
या यह भी हो सकता हू कि उसका कोई मित्र आ जाय, और उससे कहे--- 
अपनेको उसके स्थान में कल्पना कर लो। जैसा तुमने उसके साथ व्यवहार 

किया है, वसा ही व्यवहार यदि तुम्हारे साथ किया जाता तो क्या तुम 
सहन करते ?” बस, इतना ही काफी है । 

इससे यह सिद्ध होता है कि हम समानता के सिद्धान्त के नाम पर उसी 
अवस्था में अपील करते हें, जव हम स्वयं संशय में पड़ जाते हे, और फी- 
सदी ९९ अवसरों पर हम अभ्यास के कारण नीतिसंगत आचरण करते हैँ । 

यह प्रत्यक्ष है कि अबतक हमने जो कुछ कहा है, उसमें किसी प्रकार 
के आदेश देने की चेप्टा नहीं की है । हमने केवल इस वात का निर्देश कर 
दिया हूँ कि पशु-जगत और मनुष्य-समाज में किस प्रकार घटनाएं हुआ 
करती हैं । 

प्राचीनकाल में मनुष्य को नीतिजज्ञान की शिक्षा देने के लिए धर्मा- 
धिकारीगण नरक का भय दिखलाया करते थे। परिणाम-स्वरूप लोग उल्टे 
और नीति-अ्रप्ट बन जाते थे । 

जज लोग उन सामाजिक सिद्धान्तों के नाम पर, जिन्हें उन्होंने समाज 
से चुरा लिया हैं, कंद, वेत और फांसी की सजा की धमकी देते हैँ, और वे 

उन्हें नीति-प्रष्ट कर डालते है | फिर भी जब यह कहा जाता है कि जज 

लोग भी पुरोहितों की तरह इस मानव-समाज से उठ जायंगे तो अधिकारी 
लोग चिल्लाने रूगते हँ कि इससे तो समाज को बड़ा खतरा हूँ । 

किन्तु हम जजों और उनके दण्डों की उपेक्षा करने से डरते नहीं । हम 
सव प्रकार के आदेशों की, यहां तक कि सदाचार के दायित्व की भी, उपेक्षा 
करते हे । हम यह कहने से डरते नहीं कि--- तुम जो कुछ करना चाहते हो, 
तुम्हारी जैसी इच्छा हो, करो,” क्योंकि हमारा यह विश्वास हैँ कि 
अधिकांश मनप्यों का जिस अनुपात में ज्ञान बढ़ेगा और जिस पूर्णता के 
साथ वे वत्तमान वन्धनों से अपनेको मुक्त करेंगे, उसी अनुपात में वे समाज 
के लिए सदा लाभदायक दिखला में कार्य करेंगे, ठीक वैसे ही, जैसे हम लोग 
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पहले ही यह विद्वास कर छेते हैँ कि वच्चा किसी दिन अपने दो पांवों 
से चलेगा, न कि चारों हाथ-पैरों से; क्योंकि माता-पिता से उसका जन्म 
हुआ हैँ और वह मनृष्य-जाति का हूं । 

हम लोग सिर्फ इतना ही कर सकते हैँ कि सलाह दें । सलाह देते समय 
हम इतना और कहते हँ---यदि तुम्हारा अपना अनुभव और समीक्षा तुम्हें 
यह नहीं वबतलावे कि यह सलाह मानने योग्य हैँ तो इस सलाह का कोई 
मूल्य न होगा ।” 

हम जब किसी युवक को झुकते हुए मौर अपनी छाती तथा फेफड़ों को 
सिकोड़ते हुए देखते ह तो हम उसे सलाह देते है कि वह सीवा हो जाय, 
अपने मस्तक को ऊँचा रखे और छाती को तानकर चले । हम उसे यह सलाह 
देते हैँ कि वह अपने फेफड़ों को हवा से भरे और जोर-जोर से सांस ले, 
क्योंकि क्षय रोग से बचने का यही सर्वोत्तम उपाय है । किन्तु इसके साथ 
ही हम उसे शरीर-विज्ञान की भी शिक्षा देते हे, जिससे वह फेफड़ों की 
क्रियाएं समझ सके और अपने लिए ऐसी चाल-ढाल चुन ले, जिसे वह 
सर्वेत्तिम समझता हें । 

नीति के सम्बन्ध में भी हम इतना ही कर सकते हैँ। हमें सलाह 
देने भर का अधिकार है, इसके साथ-साथ हम इतना और कहते हँ--- 
“यदि यह सलाह तुम्हें अच्छी लगे तो इसके अनुसार कार्य करो |” 

किन्तु यद्यपि हम प्रत्येक व्यक्ति को यह अधिकार देते हैँ कि वह 
अपनी समझ के अनुसार कार्य करे और समाज को यह अधिकार विल्कुल 
नहीं देते कि वह किसी व्यक्ति को समाज-विरोधी कार्य करने के लिए 
किसी भी रूप में दण्ड दे, तथापि जो वात अच्छी लगे, उससे प्रेम करने और 
जो वात वुरी छगे, उससे घृणा करने की जो क्षमता हममें मौजूद है, उसे 
हम छोड़ते नहीं । प्रेम करना और घृणा करना, ये दो अस्त्र हमारे पास हैं; 
क्योंकि जो छोंग घृणा करना जानते हैँ, वही यह भी जानते हें कि प्रेम किस 
प्रकार किया जाता है । हम इस क्षमता को अपने में कायम रखते है' और 
यदि केवल इस क्षमता से ही प्रत्येक पशु-समाज में भी नैतिक भावनाओं 
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का विकास कायम रहता हैँ, तो फिर यह मानव-जाति के लिए और भी 
पर्याप्त होगा । 

हम सिर्फ एक वात चाहते है। वत्तमान समाज में इन दो भावनाओं के 
विकास में--प्रेम-भाव तथा घृणा-माव में--जो सव वस्तुएं वाधा पहुंचाती 
हैं, उन्हें भलग कर दिया जाय; उन सब वस्तुओं को छांटकर दूर कर दिया 
जाय, जो हमारी व्याय-वुद्धि को विक्ृत कर देती हे---अर्थात्‌ राज्य, धर्मा- 
चार्य, न्यायाधीश, पुरोहित, शासक और झोपक । 

आज जव हम किसी जैक नामक हत्यारे को एक-एक करके गरीब और 
दुखिनी स्त्रियों की हत्या करते देखते हें तो सबसे पहले हममें घृणा की 
भावना उत्पन्न होती है । यदि हमें वह उस दिन मिल गया होता, जिस दिन 
उसने उस स्त्री की, जिससे उसने सराय में रहने और खाने-पीने का खर्चे 
मांगा था, हत्या को थी, तो हम उसके (जैक के) सिर में गोली मार देते, 
और इस वात पर विहकुल विचार नहीं करते कि उसे गोली मारने की 
अपेक्षा उस सराय के मालिक को गोली मारना कहीं अच्छा हीता । 

किन्तु जब हम उसकी कलूंक-कयाओं की याद करते हैँ, जिसके कारण 
उसकी यह दुर्गति हुई है ; जब हम उस अन्वकार के विषय में सोचते हैं, जिसमें 
उसे विचरण करना पड़ता है; जब हम उन चित्रों के वियय में विचार 
करते हैँ, अथवा उन अश्लील पुस्तकों के बारे में, जिनके कारण उसके मन में 
वार-वार बुरे भाव उदित हुए है और उन विचारों का खयाल करते हैं, जो 
मूर्खतापूर्ण पुस्तकों से उसे प्राप्त हुए हैं, तो हमारी भावना कुछ और ही हो 
जाती हैं । और किसी दिन जव हम यह सुनते हे कि जेक का मुकदमा किसी ऐसे 
जज के यहां हो रहा है, जिसने इतनी अधिक संख्या में निष्ठुरतापुर्वंक स्त्री, 
पुरुष और बच्चों की हत्याएं की हूँ, जितनी ह॒त्याएं जेक-जैसे और कितने है 
लोगों ने मिलकर भी न की होंगी---यदि हम उसे इस प्रकार के किसी पागल 
के हाथों में देखते है, उस समय जैक के प्रति हमारी सारी घृणा काफूर हो 
जाती हैँ । उस समय हमारी यह घृणा भीर और पाखंडी समाज तथा उसके 
माने हुए प्रतिनिधियों के प्रति घुणा में परिवर्तित हो जाती है। कानून के 
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नाम पर जो वहुसंख्यक कलंकजनक कार्य किये जाते हैं, उनके सामने जैक 
के कुकृत्य नगण्य प्रतीत होते हैं। इन कानून-जनित कछंकों से ही हम घृणा 
करते हैं। 

वर्तमान समय में हमारी भावनाएं वरावर विभाजित-विच्छिन्न बनी 
रहती हैं । हम यह अनुभव करते हे कि हम न्यूनाधिक ज्ञात या अन्नात रूप 
से इस समाज के प्रोत्साहक है । हम घृणा करने का साहस नहीं करते। क्या 
हम प्रेम करने का साहस करते है ? शोषण और दासता पर जो समाज 
अवस्थित होता है, उसमें मानवीय प्रकृति का अबःपतन होता है । 

किन्तु दासता के लुप्त हो जाने पर हम अपने अधिकारों को पुनः प्राप्त 
करेंगे । हम अपने अन्दर इतनी शक्ति अनुभव करेंगे, जिससे हम जटिछ 
मवस्थामों में भी घृणा और प्रेम कर सकें 

अपने देनिक जीवन में हम सहानुभूति या विद्वेपष की अनुभूति को स्व- 
तन्त्र रूप में प्रकट करते है, गौर प्रत्येक क्षण हम ऐसा करते रहते है । हम लोग 
नैतिक शक्ति से प्रेम करते है तथा नैतिक दुर्बलता और कायरता से घुणा 
करते हैं | प्रत्येक क्षण में हमारे दव्द, हमारी मुखाकृति और हमारी मुस्कराहुट 
हमारे उस आनन्द को प्रकट करती है, जो आनन्द हमें मानव-जाति के लिए 
हितकर कार्यों को---जिन कार्यो को हम मच्छा समझते हें---देखकर होता है । 
प्रत्येक क्षण हमारी मुखाकृति और हमारे शब्द हमारी उस घृणा को प्रकट 
करते हैं, जो घृणा हम भीरझता, ठगविद्या, पड़यन्त्र और नैतिक निर्वकृता के 
प्रति प्रकट करते हैं । हम उस समय भी अपनी विरकित प्रकट करते है, जब 
दुनियवी शिक्षा के प्रभाव में आर्कर हम अपनी घृणा को उन मिथ्या रूपों 
के अन्दर छिपाने की चेष्टा करते हैं, जो मिथ्या रूप हम लोगों के बीच समा- 
नता का सम्बन्ध स्थापित होते ही लुप्त हो जायंगे । 

अच्छे और बूरे की भावना को एक निश्चित धरातल पर कायम रखने 

और एक को दूसरे से परिचित रखने के लिए इतना ही काफी है । यह भावना 
उस समय और भी अधिक प्रभावशाली हो जायगी, जब समाज में जज या 
पुरोहित नहीं रह जायंगे, जब नैतिक सिद्धान्तों की वाध्यता नष्ठ ही जायगी 
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और जव वे समान स्थिति के मनुष्यों के वीच केवल पारस्परिक सम्बन्ध के 
रूप में समझे जाय॑गे। | 
इसके सिवा जितना ही अधिक यह सम्बन्ध स्थापित होगा, उत्तनी ही 
उच्चतर नैतिक भावना समाज के अन्दर उदित होगी । इसी भावना का हम 
विश्लेषण करने जा रहे हैं । 
अवतक हमने जो विइलेपण किया है, उसमें सिर्फ समानता के सरल 
सिद्धान्त बताये गए हे । हमने विद्रोह किया है और दूसरों को भी उन लोगों 
के विरुद्ध विद्रोह करने के लिए आमन्त्रित किया है, जिन्होंने अपना यह अधि- 
कार मान रखा हूँ कि वे अपने साथ जैसा व्यवहार किया जाना पसन्द करते 
हैं, वैसा व्यवहार दूसरों के साथ नहीं करें । हमने उन लोगों के विरुद्ध भी 
विद्रोह किया हैँ, जो स्वयं तो ठगा जाना, शोपित किया जाना, दूपित किया 
जाना या द्रा व्यवहार किया जाना नहीं चाहते; किन्तु दूसरों के साथ ऐसा 
ही व्यवहार करते हँ । हमने कहा हँ कि मिथ्या-मापण और पाशविकता 
घुणाजनक हें; किन्तु ये चीजें घृणोत्पादक इसलिए नहीं हे कि वे स्मृतियों के 
विरुद्ध हें, वल्कि इसलिए कि इस प्रकार का आचरण ऐसे प्रत्येक व्यक्ति के 
मन में समानता के विरुद्ध विद्रोह की भावना उत्पन्न करता है, जिसके लिए 
समानता एक निरयेक शब्दमात्र नहीं हैं। और सबसे वढ़कर यह उन लोगों के 
मन में विद्रोह की भावना उत्पन्न करता हैँ, जो विचार करने और कार्य 
करने में सच्चे अराजकवादी है । 
यदि ये सरल, स्वाभाविक और स्पप्ट सिद्धांत जीवन में काम में लाये 
जाय॑ तो इसका परिणाम होगा एक उच्च नीतिज्नान । इस नीतित्नान में उन 
सव वातों का समावेश हो जायगा, जिनकी शिक्षा बहुत पुराने जमाने से 
हमें नीतिनिष्ठों ने दी है । 
समानता के सिद्धांत में नीतिनिष्छों की शिक्षाओं का सार है, किन्तु 
इसके सिवा इसमें और कुछ भी हँ, और यह और कुछ, व्यविति के प्रति सम्मान 
है । अपनी समानता सम्बन्धी नीति-विज्ञान की या अराजकता की घोषणा 
करके हम उस अधिकार को मानने से इन्कार करते हैँ, जिसका नीति- 
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निप्ठों ने वरावर दावा किया हू । वह अधिकार है किसी आदर्श के नाम पर 
व्यवित को अंगहीन करना । हम स्वयं अपने लिए या किसी दुसरे के लिए इस 
अधिकार को विल्कुल नहीं मानते । 

हम व्यक्त की पूर्ण स्वावीनता को मानते हूँ । हम उसके लिए जीवन की 
प्रचुरता तथा उसकी समस्त प्रतिभाओं का स्वतन्त्र विकास चाहते हैं। हम 
उसके ऊपर लादना कुछ भी नहीं चाहते । इस प्रकार हम उस सिद्धांत पर 
पहुंचते है, जिस सिद्धांत को फोरिये ने धारमिक नीतिन्नान के विरीव में 
रखते हुए कहा था-- मनुष्य को विल्कुल स्वतंत्र छोड़ दो । उसे अंगहीन मत 
बनाओ, क्योंकि धर्म उनको वहुत्त-कुछ अपंग---जरूरत से ज्यादा अपंग---वना 
चुका है । उनके मनोद्वेगों से भी मत डरो। स्वतंत्र संमाज में ये खतरनाक 
नहीं होते ।” 

यदि आप स्वयं अपनी स्वाधीनता का परित्याग न करें, यदि आप 
स्वयं अपने आपको दूसरों द्वारा गुलाम न बनने दें और यदि आप किसी व्यक्ति 
के प्रचण्ड और समाज-विरोधी मनोद्वेग का समान रूप में अपने प्रचण्ड--. 
समाज के लिए उपयोगी--जोझ्य द्वारा विरोब करें तो आपके लिए 
स्वतंत्रता से डरने की कोई वात नहीं रह जायगी । 

हम किसी भी आदर्श के नाम पर व्यक्ति को अंगहीन करने की भावना 
का परित्याग करते हैं, हम अपने लिए सिर्फ इतना ही सुरक्षित रखना चाहते 
हैं कि हमें जो-कुछ अच्छा या वुरा मालूम हो, उसके प्रति हम स्पण्टरूप से अपनी 
सहानुभूति और विरवित प्रकट करें । एक मनृष्य अपने मित्रों को धोखा 
देता है । उसकी प्रवृत्ति ही ऐसी है, ऐसा करना उसका स्वभाव है । अच्छा, तो 
यह हमारा स्वभाव हँं--हमारी यह प्रवृत्ति है--कि हम झठ वोलनेवालछों से 
घृणा करें | चूंकि यह हमारा स्वभाव हैँ, इसलिए हमें स्पष्टरूप में ऐसा करना 
चाहिए। हम दौड़कर उसे न छाती से छूगावें और न उससे हाथ मिलावों, 
जैसाकि आजकल कभी-कभी किया जाता हैँ । हमें अपने सक्रिय मनोद्वेग 
के द्वारा उसके मनोद्वेग का प्रचण्ड रूप में विरोध करना चाहिए। 

हमें सिर्फ इतना ही करने का अधिकार है। समाज में समानता के 
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सिद्धांत को अक्षुण्ण बनाये रखने के लिए हमें केवल इसी कत्तंव्य का पालन 
करना है । जाचरण द्वारा समानता के सिद्धांतों को इसी प्रकार चरितार्थ 
किया जा सकता हैं। हु 
कित्तु उस हत्यारे के सम्बन्ध में, उस मनुष्य के सम्बन्ध में, जो वच्चों पर 
बलात्कार करता है, क्या कहा जाय ? इस प्रकार के हत्यारे अव वहुत ही कम 
पाये जाते है, जो केवल रकत-पिपासा के ही कारण हत्या करते हों । वे ऐसे 
पागल मनुष्य हे जिनका इलाज होना चाहिए, अथवा उनका परित्याग कर 
देना चाहिए । 
लम्पट के सम्बन्ध में हमें पहले यह देखना है कि समाज यदि हमारे 
बच्चों की भावनाओं को विक्ृत न करे तो हमारे लिए बदमाशों से डरने 
का कोई कारण नहीं रह जायगा । 
किन्तु यह समझ रखना चाहिए कि ये सब वातें पूर्णरूप में तवतक 
प्रयुक्त नहीं हो सकतीं, जवतक कि नैतिक अबवःपतन के मूल कारणों---पूंजी- 
वाद, धर्म, न्याय और सरकार---का अन्त न हो जाय । पर इसके एक वहुत 
बड़े अंद् को आज से ही कार्य-रूप में परिणत किया जा सकता हे । यह पहले 
से कार्यान्वित हो भी रहा है । 
यदि समाज सिर्फ समानता के इसी सिद्धांत को जान जाय, यदि प्रत्येक 
व्यक्ति एक वनिये के समान हिसावी दृष्टि रखें, जो तमाम दिन इस वात की 
सावधानी रखता है कि उसे जितने पैसे मिलते हैँ, उससे अधिक की वस्तु वह 
किसीको न दे, तो समाज की इससे मृत्यु हो जायगी । तव तो समानता का 
सिद्धांत तक हमारे पारस्परिक सम्वन्ध से लुप्त हो जायग्ा, क्योंकि यदि 
समानता को कायम रखना हैँ तो केवल न्याय की अपेला कुछ महत्तर, अधिक 
मनोहर, अधिक शतक्तिश्याली वस्तु का जीवन में सतत स्वान होना चाहिए, 
और वह न्याय से वृहत्तर वस्तु यह है। ; 
अबतक मानव समाज में ऐसे महामना व्यक्तियों का बभाव नहीं रहा 


ह कप 
आतप्रोत >> 


है, जो करुणा, वुद्धिमत्ता और सद्भावना के भाव से ओोतप्रोत हूँ; जो अपनी 


जे 


अनुभूति, प्रतिभा और सक्रिय शवित का प्रयोग मानव-जाति की सेवा में 
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करते हैं तवा उसके बदले में कुछ नहीं चाहते । 

मस्तिष्क, अनुभूति या सद्भावना की उवेरता बनेक प्रकार के भिन्न-भिन्न 
रूपों में प्रकट होती है । यह सत्य के उन जिन्नासुओं में पाई जाती है, जो अन्य 
आनन्दों का परित्याग करके जिस वात को वे सत्य और यथार्थ समझते हें, 
उसके सन्वान में अपनी सारी शक्ति लगा देते हें---भछे ही वह सत्य उनके 
आसपास रहनेवाले अज्ञानी छोगों के कथन के विपरीत क्यों न हो ! यह 
उदंरता उस आविप्कर्ता में पाई.जाती है, जो अपने विपय का, जिसे वह 
दुनिया में युगान्तरकारी समझता हँ, अनुगमन करते हुए अपने दैनिक 
जीवन में भोजन तक करना भूल जाता हूँ । कदाचित ही वह भोजन का स्पर्श 
करता हैँ और उसके प्रति अनुरकक्‍्त कोई स्त्री उसे अपने हाथ से बच्चे की 
तरह भोजन कराती है । इसका एक रूप उस व्याकुल ऋरांतिकारी में पाया 
जाता है, जो संसार के उद्धार के लिए दु:ख एवं यातना सहन करते हुए 
कार्य करता है; जिसे कला, विज्ञान--यहां तक कि पारिवारिक जीवन के 
आनन्द तक--करटु मालूम होते हैं, जवतक कि सब लोग उनका उपयोग न 
कर सके | यह उस युवक में पाई जाती हैँ, जो विदेशियों के आक्रमण के 
अत्याचारों को सुनकर और देश-प्रेम के वीरतापूर्ण आख्यानों को ज्यों-का-त्यों 
समझकर किसी स्वयंसेवक दल में भरती हो जाता है और भूख तथा सर्दी 
सहन करते हुए साहसपूर्वक आगे बढ़ता है, जबवतक कि वह गोलियों का 
शिकार नहीं बनता । यह पेरिस की गलियों में घमनेवाले उस अनाथ वालक 
में पाई जाती हूँ, जो अपनी तीक्ष्ण बुद्धि और ढ्वेप एवं सहानुभूतिपूर्वंक अपन 
छोटे भाई के साथ दौड़कर दुर्ग-प्रा ऐर के पास जाता है और वहां गोलों की 
वर्षा के बीच स्थिर भाव से खड़ा यह गुनगुनाते हुए मर जाता है-- साम्य- 
वादी समाज चिरजीवी हो ! ” यह उस मनुष्य में पाई जाती है, जो किसी 
अन्याय को देखकर विद्रोही हो उठता हैँ । इसका परिणाम क्‍या होगा, 
इसका विचार किये विना ही, और जव सव लोग मस्तक झुका देते हैं, वह 
दृढ़ भाव से खड़ा होकर अन्याय पर पड़ा हुआ पर्दा हटा देता है गौर शोपण- 
कर्ता का, कारखाने के तुच्छ स्वेछाचारी का, या साम्राज्य के बढ़े अत्या- 
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चारी शासक का नग्न रूप प्रकट कर देता हैँ । अन्ततः यह उन असंख्य 
अनुरागपूर्ण कार्यो में पाई जाती है, जो चमत्कारपूर्ण न होने के कारण 
अज्ञात रहते हैं और जिनका उचित मूल्य कभी भी नहीं कूता जाता । यदि 
हम लोग आंख खोलकर देखें कि मानव-जीवन के मूल में क्या है तो हमें 
वह मस्तिष्क, अनुभूति या सदझ्भावना की उर्वरता निरन्तर दीख पड़ेगी--- 
खासकर स्त्रियों में । शोपण तथा अत्याचार के होते हुए भी किसी-न-किसी 
रूप में यह अवश्य पाई जाती हूँ । 

इस प्रकार के स्त्री-पुरुष ही, जिनमें कुछ तो अप्रसिद्ध रूप में और कुछ 
वृहत्तर क्षेत्र में, मानव-जाति की उन्नति की सृष्टि करते हैँ | मानव-जाति 
भी इस वात से परिचित है । यही कारण है कि वह इस प्रकार के जीवन को 
श्रद्धा और पौराणिक कथाओं से आच्छादित कर देती है । मानव-जाति 
उन्हें अलंकृत करके कथा, कहानी, गीत और उपन्यास का विपय बना देती 
है । यह उनके साहस, साधुता, प्रेम और भक्ति आदि गुणों की पूजा करती है, 
जिनका हममें से अधिकांश लोगों में अभाव पाया जाता है । यह उनकी 
स्मृति को यूवकों में संचारित कर देती हू । मानव-जाति उन लोगों का भी 
स्मरण करती हूँ, जिन्होंने अपने कुटुम्बियों और मित्रों की संकीर्ण परिधि 
में काम किया है और पारिवारिक रीति-नीति और परम्परा में उनकी 
स्मृति के प्रति श्रद्धा प्रदर्शित करती हूं । 

इस प्रकार के स्त्री-पुरुप ही सच्चे नीतिज्ञान की सृष्टि करते हें । यही 
वह नीतिज्ञान है, जो दरअसल नीतिज्ञान के नाम को चरितार्थ करता है । 
और सब जितने हैँ, वे सव समानता के सम्बन्ध-मात्र हें। उनके साहस और 
उनकी अनुरक्ति के बिना मानव-समाज तुच्छ हिसावीपन की कीचड़ में 
फेंसकर हतवुद्धि वना रहता हं । इस प्रकार के स्त्री-पुरुष ही भविष्य के 
नीतिज्ञान की सृष्टि करते हें । यह नीतिज्नान उस समय आयगा, जब हमारे 
वच्चे हिसावी वनना छोड़ देंगे और इस भाव को घारण कर लेंगे कि द्वित, 
साहस और प्रेम का सर्वोत्तम उपयोग यही है कि जहां इस शवित की सबसे 
अधिक आवश्यकता समझी जाय, वहीं इसका प्रयोग किया जाय | 
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प्रत्येक युग में इस प्रकार का साहस और भक्ति पाई जाती हैं । सामा- 
जिक पशुओं में भी यह गुण दीख पड़ता है । अवःपतन के युग में भी मनुष्यों 
में यह गण पाया जाता हूँ । 

धर्मों ने वरावर इसपर अधिकार जमाने की तथा अपने लाभ 
के लिए इसके सिक्के ढालकर चलाने की चेप्टा की हँ। धर्म यदि अब भी 
जीवित हैं तो इसका कारण यह है कि उन्होंने वरावर भक्ति और साहस 
के नाम पर--अज्नान के अलावा--अपील की हूँ । क्रांतिकारी भी इन्हीं 
के नाम पर अपील करते हैं । 

कत्तंव्य की नैतिक भावना के, जिसे प्रत्येक मनुप्य ने अपने जीवन में 
बनुभूत किया हैँ और जिसकी प्रत्येक प्रकार के रहस्यवाद द्वारा व्याख्या 
करने की काशिद्य की गई ह,' सम्बन्ध में गुयाऊ नामक लेखक कहंता 
हैं--कत्तंव्य की नैतिक भावना का स्रोत हैँ जीवन का उभार | जब जीवन 
उभार आता हे तो वह मनुप्य को मजबूर करता हैँ कि वह अपनी 
शक्ति का प्रयोग करे। इसके साथ ही वह शक्ति की अनुभूति भी है ।” 

जव गक्तियां संचित हो जाती हैँ तो वे अपने सामने उपस्थित होने- 
वाली वावाओं पर दवाव डालती हें । कार्य करने की क्षमता का बर्थ है 
कर्त्तव्य । जिसमें शक्ति हे, वह काम करने के लिए मजबूर है । नैतिक वाव्यता 
का, जिसके सम्बन्ध में अत्यधिक कहा जौर लिखा गया हे, कुछ बब्दों में 
अभिप्राय है---/यदि तुम जिन्दगी कायम रंखना चाहते हो तो उसका विस्तार 
करो। यानी जीवन की दात्तं ही यह हैँ कि उसका विस्तार किया जाय । 
पौबा अपने को पुप्पित होने से रोक नहीं सकता । कभी-कभी फल लगने 
का अर्थ होता हूँ मृत्यु को प्राप्त होना । फिर भी रस तो ऊपर चढ़ता हूँ 
रहता हूँ ।” अराजकवादी दार्शनिक युवक इस प्रकार विचार करता है । 

जो वात पौधों के वारे में होती है, वही आादमियों के वारे में भी हूँ, जब 
कि वह शवित बौर स्फू्ति से परिपूर्ण रहता है । झ्क्ति उसमें इकद्ठी होने 
लगती हूँ । फिर वह अपने जीवन को विस्तीर्ण करता है । वह बिना किसी 
हिसाव-किताव के दान करता है, क्योंकि इसके विना वह जीवित नहीं रह 
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सकता । जिस तरह फूल खिलने पर मुरझाकर सूख जाता है, उसी प्रकार 
यदि दान करते हुए उसके भी जीवन का अन्त हो जाब तो कुछ भी हर्ज॑ 
नहीं | यदि जीवन में रस है, तो वह ऊपर चढ़ेगा ही । 

' शक्तिशाली वनों । मानसिक आवेग तथा वीद्धिक शक्ति के उच्छुवास 
से अपने को परिप्लावित कर दो, तभी तुम अपनी बुद्धि, अपने प्रेम और 
अपनी क्रियाशक्ति का दूसरों में प्रचार कर सकोगे । सव नंतिक शिक्षामों 
का सार यही है । 

सच्चे नीतिनिप्ठ पुरुष की जिस वात की मनुप्य-समाज प्रशंसा करता 
है, वह है उसकी शक्ति---उसके जीवन का वाहुल्य, जो उसे इस वात के 
लिए प्रेरित करता हू कि वह अपनी बुद्धि, अपनी अनुभूति, अपनी क्रियाण्ञक्ति 
दूसरे को प्रदान करे और बदले में कुछ भी न चाहे । 

: प्रवलत चिन्ताशील व्यक्ति, जो बौद्धिक जीवन से भरपूर वना रहता है, 
स्वभावतः अपने भावों को वांटना चाहता है | विचार करने में वया आनन्द 
मिल सकता हैं, जबतक कि वे विचार दूसरों तक पहुंचाये न जा सकें ? 
जो लोग मानसिक दृष्टि से दरिद्र होते हें, वे ही अत्यन्त कष्ट से ढूंढ़ निकाले 
हुए भावों को यत्नपूर्वक छिपाते हें, ताकि वे उसपर अपने नाम की छाप 
लगा सकें ; किन्तु परिपक्व वुद्धिवाले मनुप्य अपने भावों को लेकर उच्छू- 
वसित हो उठते हैँ, और वे उन्हें दोनों हाथों से वितरण करते हैं । यदि वे 
अपने विचारों का भागी दूसरों को नहीं वना सकते और यदि वे उन्हें चारों 
विद्याओं में विकीर्ण नहीं कर सकते तो उन्हें अपना जीवन कप्टप्रद प्रतीत 
होता है, क्योंकि इस दान में ही उनका जीवन है । 

यही वात अनुमूति के सम्बन्ध में भी कही जा सकती हैँ । हम अपने लिए 
पर्याप्त नहीं हैं---/ हमारे पास जितने आँसू हैं, वे हमारे निजी कप्टों से 
कहीं अधिक हैँ. (यानी वे दूसरों के कप्टों के लिए भी वहाये जाने चाहिए ), 
और हमारे जीवन के लिए जितना आनन्द उचित होना चाहिए, उसकी अपेक्षा 
हममें कहीं अधिक आनन्द-उपभोग की क्षमता है ।” गुबाऊ ने इन दो 
पंक्तियों में हमारे नीतिश्ास्त्र का सार निचोड़कर रख दिया हूँ । एकाकी 
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मतृ प्य दुखी और भअज्ञान्त बना रहता है, क्योंकि वह अपने विचारों और 
अनुभूतियों में दूसरों को शामिल नहीं कर सकता । जब हम किसी महान्‌ 
आनन्द का अनुभव करते है तो हमारी यह इच्छा होती है कि हम दूसरों 
को यह वतावें कि हम जिन्दा हें, हम अनुभव करते हैं, हम प्रेम करते हें, 
हम जीवन धारण करते है, हम जीने के लिए संग्राम करते हैं, हम युद्ध करते 
हे 

इसके साथ ही हम इस वात की भी आवश्यकता अनुभव करते हें कि 
हम अपनी इच्छा-शक्ति का--अपनी सक्रिय शक्ति का---प्रयोग करें। बहु- 
संख्यक मनृप्यों के लिए कार्य करना एक आवश्यक वस्तु हो जाता है । यह 
आवश्यकता इतनी बड़ी होती है कि जब असंगत दश्शाओं के कारण स्त्री- 
पुरुष किसी लाभदायक कार्य से विच्छिन्न हो जाते हैं तो वे कोई ऊटपटांग 
कार्य या व्यर्व के दायित्व ढूंढ़ निकालते हें, जिससे अपनी सक्रिय शविति के 
| लिए वे क्षेत्र प्रस्तुत कर सकें । वे किसी सिद्धांत, धर्मे या सामाजिक कत्तेव्य 
का आविप्कार करते हैं, जिससे थैं अपने मन को यह विश्वास.दिला सकें: कि 
वे कोई छाभदायक कार्य कर रहे है । जब वे नाचते हैं तो परोपकार के 
लिए | जव वे कीमती पोद्याक पहनकर अपनी वर्वादी करते हैँ ती इसलिए 
कि वे अपने सम्भ्रान्त कुल की स्थिति को कायम रख सकें ! जब वे कुछ नहीं 
भी करते हैं तो सिर्फ सिद्धांत के लिए ! 

गुयाऊ ने लिखा हँ---“अपने साथियों को सहारा देना हमारे लिए 
आवश्यक हूँ | मानव-समाज द्वारा जो गाड़ी बड़ी कठिनता से खींची जा 
रही हूँ, उसमें हम भी कन्वा लगा दें; हर हालत में हम उसके इदें-गिर्द मंड- 
राते रहें ।” सहारा पहुंचाने की यह आवश्यकता इतनी वड़ी होती है कि यह 
सव सामाजिक प्राणियों में पाई जाती है, चाहे उनकी स्थिति कितनी ही 
निम्न क्यों न हो । प्रतिदिन राजनीति में जो विद्या शक्ति का अपव्यय 
होता है, वह इसके सिवा और क्या है कि भानवता की-गाड़ी को सहारा दिया 
जाय, या कम-से-कम उसके चारों ओर घूमा जाय । 

इच्छा-शक्ति की उररता' कार्य करने की पिपासा जब अनुभूति की 
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दरिद्रता से युक्त होती है. और वुद्धि सृष्टि करने में अक्षम होती है तो उससे 
नेपोलियन या विस्मार्क जैसे व्यवित उत्न्न होते हैं। इस प्रकार के पाण्डित्या- 
भिमानी व्यक्ति संसार को जवदंस्ती पीछे की ओर घसीटकर छे जाने की 
चेष्टा करते हैं । दूसरी ओर यदि मानसिक उर्वरता विकसित अनुभूति से 
शुन्य होती है तो उसके फलस्वरूप ऐसे अहंकारी साहित्यिक और वैज्ञानिक 
व्यक्ति उत्पन्न होते हँ, जो केवल ज्ञान की प्रगति में बाधा पहुंचाते हे । 
अन्त में यह जान रखना चाहिए कि यदि अनुभूति को पथ-प्रदर्शित करने के 
लिए वृद्धि का अभाव होगा तो इससे उस स्त्री-जैसे व्यक्ति उत्पन्न होंगे, जो 
किसी नरपशु के लिए, जिसे वह तन-मन-प्राण से प्रेम करती हूँ, अपना सव- 
कुछ न्योछावर कर देने को तैयार रहती है । 

यदि जीवन को वस्तुतः सफल बनाना हैँ तो वृद्धि, अनुभूति और इच्छा- 
शक्ति में सामंजस्य स्थापित करना चाहिए । जीवन की प्रत्येक दिशा की 
यह उर्वरता ही जीवन है और इसीका नाम जिन्दगी है । इस जीवन के 
एक क्षण के लिए, जिन्होंने एक वार भी इसकी झांकी प्राप्त कर ली हूं, वे 
अपने घास-फूस की तरह वढ़नेवाले कितने ही वर्ष प्रदान कर देते हँ । इस 
प्रचुर जीवन के बिना मनुष्य समय से पहले ही वृद्ध हो जाता है । वह एक 
नपुंसक प्राणी वन जाता हूँ । वह उस पौधे के समान हूँ, जो फूलने के पहले 
ही सूख जाता है । 

“इस जीवन को, जिसमें जिन्दगी हे ही नहीं और जो सड़ी-गली चीजों 
से परिपूर्ण है, घता वताओ १” एक युवक वोल उठता हँ--वह सच्चा युवक, 
जिसमें जीवन-रस उच्छवसित हो रहा है, जो जीवित रहना चाहता हूँ 
और जो अपने चारों ओर जीवन को वितरण करना चाहता है । प्रत्येक अवसर 
पर जव समाज का पतन होता है तो इस प्रकार के युवकों के आक्रमण से 
प्राचीन आर्थिक, राजनैतिक और नैतिक स्वरूप छिन्न-भिन्न हो जाते हैं, 
जिससे नवजीवन की उत्पत्ति के लिए स्थान हो । यदि इस संग्राम में कितन 
ही नवयुवक खेत रहें तो इसकी कोई चिन्ता नहीं । फिर भी जीवन-रस का 
तो संचार होता ही रहता हे, क्योंकि यौवन के अस्तित्व का अर्य है पुष्पित 


च 





प्र कांति की भावना 


: एक ऐसी भावना का जन्म होता है, जिसे हम आदर्श कहते हे । 

यह आदशे कहां से आता है ? एक तो वंशानक्रम से और दसरे जीवन 
की धारणाओं से । किस प्रकार इसका गठन होता हँ ? हम लोग यह नहीं 
जानते । अधिक-से-अधिक हम इसकी कहानी न्यूनाधिक सत्य रूप में अपने 
आत्म-चरित में वर्णन कर सकते हैं | पर यह एक यथार्थ तथ्य हँ--परि- 
वत्तंनशील और प्रगतिशील है, वाह्म प्रभावों से प्रभावित होता है, किन्तु 
वरावर सजीव वना रहता हैँ । यह आदर्श विशेषतः वह अचेतन अनुभूति है, | 
जिससे अधिक-से-अधिक परिमाण में प्राणशक्ति और आनन्द प्राप्त हो 
सकता हैं । 

जीवन सवल, उवर और संवेदनशील तभी हो सकता है, जब आदरशों 
की अनुभूति के अनुसार काम किया जाय । इस अनुभूति के विरुद्ध कार्य 
कीजिये और आपको अपना जीवन झुका हुआ---अवनत--मालूभ पड़ेगा । 
उसकी सजीवता नष्ट हो जायगी । अपने आदर्श के प्रति यदि आप सच्चे 
नहीं वने रहेंगे तो अन्त में आपकी इच्छा-शक्ति और क्रियात्मक शविति को 
लकवा मार जायगा । फिर आप शीघ्य अपनी जीवन-शवित को प्राप्त नहीं 
कर सकेंगे और आप खो वैठेंगे अपने निर्णय की उस स्वच्छन्दता को, जिसे 
आप पहले जानते थे । आपका जीवन दूट जायगा--भग्न हो जायगा। 

यदि आप मनुष्य को स्तायू और मस्तिप्क-सम्वन्धी केन्द्रों का, जो 
स्वतन्त्र रूप से कार्य करते हे, सम्मिश्रण समझ लें तो फिर इन वातों में 
कोई रहस्य नहीं रह जायगा । आपके अन्दर जो विभिन्न अनुभूतियां संग्राम 
कर रही हें, उनके वीच दुविधा में पड़े रहिये; फिर आप देखेंगे कि कितनी 
जल्दी आपके अवयबों का सामंजस्य नष्ट हो जाता है । इच्छा-शक्ति के बिना 
आप रोगी बन जायंगे । आपके जीवन की प्रगाढ़ता कम हो जायगी। फिर 
आप समझौते करने की फिक्र करेंगे ; पर क्या ऐसे समझौतों से जिन्दगी 
वापस आ सकती हुँ? फिर आप कभी पूर्ण, सुदृढ़, सवल व्यक्ति नहीं वन 
सकेंगे, जैसे आप उस समय थे, जबकि आपके कार्य मस्तिप्क की आदर्श 


कि 


भावनाओं के अनुकूल होते थे । 


नीति और जीवन ९३ 


ऐसे युग भी आते हैँ, जब नैतिक भावनाओं में पूर्णतया परिवर्तन 
हो जाता है। मनुष्य यह अनुभव करता हूँ कि जिस बात को उसने नीतियुवत 
समझा था, वह घोर नीति-म्रप्टता है । उदाहरणार्थ, कोई प्रथा, जो परम्परा 
से नीतिमूलक समझी जाती रही हूँ, अव स्पष्टतया नीतिभ्रष्ट मालूम पड़ती 
है । दूसरे उदाहरणों में हम ऐसी नैतिक पद्धति पाते हें, जो किसी श्रेणी- 
विद्येप के स्वार्थ के छिए बनाई गई हो । उस समय हम उन्हें मरुग फेंक देते 
हूँ और “नीतिमतता का अन्त कर डालो” यह आवाज उठते हैँ। उस 
समय नीति-विरुद्ध कार्य करना हमारा कर्तंव्य हो जाता हूं । 

हमें ऐसे यूगों का स्वागत करना चाहिए, क्योंकि ये युग समालोचना 
के यूग हैं। वे इस वात के निर्शनान्त लक्षण हैं कि समाज में चिन्तन-शकिति कार्य 
कर रही है; उच्चतर नीतिनिष्ठा काम करने रूग गई है| यह नीतिमत्ता 
क्या होगी, उसकी हमसे सूत्र-रूप में व्याख्या की है, और इसके लिए हमने 
मनुष्य और पशु-जीवन के अध्ययन को अपना आवार माना हैं । 

. हमने मीतिज्ञान के उस रूप को देखा है, जो इस समय भी जनता और 
विचारशील लोगों के भावों में आकार घारण कर रहा है । इस प्रकार के नीति- 
ज्ञान में आदेश जारी नहीं किये जायंगे । यह सदा के छिए किसी अमूर्त्त भावना 
के अनुसार व्यक्तियों को सांचे में ढालना अस्वीकार कर देगा, क्योंकि यह 
उन्हें धर्म ,कानून या सरकार द्वारा अंगहीन नहीं वनाना चाहता | यह व्यक्ति 
के लिए पूर्ण और सर्वाग-सम्पन्न स्वाधीनता देगा। यह तथ्यों का एक सरल 
विवरण--एक विज्ञान होगा | और यह विज्ञान मनुष्य से कहेगा--थदि 
तुम अपनी आन्तरिक शक्ति से परिचित नहीं हो, यदि तुम्हारी शक्तियां सिर्फ 
इसी वात के लिए पर्याप्त हैँ कि तुम अपने निस्तेज और अपरिवत्तंनशील 
जीवन को बिना किसी गहरी छाप के, विना गम्भीर आनन्द और साथ ही 
विना किसी गरभीर शोक के, कायम रख सको, तो न्यायानुकूल समानता के 
सरल सिद्धांतों पर अपनेकों संछगत रखो । समानता के सम्बन्ध से तुमको 


अपनी दुर्वेह शक्तियों के अनुसार यथासंभव अधिक-से-अधिक आनन्द 
मिलेगा । 


. ९४ ऋांति की भावना 


“किन्तु, अगर तुम्हें अपने भीतर जवानी की ताकत महसूस होती है, 
अगर तुम जीते रहना चाहते हो, अगर तुम निर्दोष, सर्वागपूर्ण और उभरती 
हुईं जिंदगी का-आनन्द लेना चाहते हो---यानी अगर तुम उन सर्वोच्च आनन्दों 
को जानना चाहते हो, जिनकी कोई भी जीवित प्राणी आकांक्षा कर सकता 
हँ---तो मजबूत वनो, महान्‌ बनो और जो कुछ भी तुम करो, उसमें दृढ़ता 
से काम लो । 

“अपने चारों तरफ जीवन के वीज वोओ । खबरदार ! अगर तुम धोखा 
दोगे, झूठ बोलोगे, पड्यंत्र रचोगे, चकमा दोगे, तो तुम उससे खुद अपने-आपको 
पतित करोगें---अपने-आपको छोटा वनाओगे, पहले से अपनी कमजोरियां 
कबूल करोगे और तुम्हारी हात जनानखाने के उस गूलाम की तरह होगी, 
जो हमेशा अपनेको अपने मालिक से छोटा समझता है । अगर तुम्हें यही बातें 
* भाती हैं, तो इन्हींको करो; लेकिन उस हालत में लोग तुम्हें नाचीज, घुणा- 
स्पद और कमजोर समझेंगे, और तुम्हारे साथ वैसा ही वरत्ताव करेंगे। तुम्हारी 
ताकत का कोई सबूत न होने के मानी यह होंगे कि जनता तुम्हें करुणा का पात्र 
समझेगी--केवल करुणा का पात्र, बस ! 

“जब तुम खुद अपने-आप अपनी शक्तियों को पंगू बनाते हो तो दुनिया 
को दोष मत दो। इसके खिलाफ अपनेको शक्तिशाली वनाओं और अगर तुम्हें 
कहीं कोई अन्याय दिखाई दे और तुम उसे अन्याय या अवर्म मानते हो-- 
चाहे वह जीवन का कोई अन्याय हो, विज्ञान का कोई झूठ हो, या किसीपर 
किसीका किया हुआ जूल्म हो---तो तुम उस अन्याय, उस झूठ या उस जुल्म 
के खिलाफ उठकर वगावत करदो । ॥ 

“संघर्ष करो,ताकि सारी दुनिया सुखी और खुशहाली से भरा-पूरा जीवन 
विता सके । विश्वास रखो कि इस संघ में तुम्हें वह आनन्द मिलेगा, जो 
और कोई वात तुम्हें नहीं दे सकती | 

नीतिशास्त्र आपको जो-कुछ वतल्ग सकता है, वह सिर्फ इतना ही है । 
इसे मानना या न मानना आपकी इच्छा पर निर्भर हं । 


९६ : ऋंति कौ भावना 


इत्यादि विज्ञानों के हारा सत्य सिद्ध किये जा सकते है और उलझे हुए मानव 
समाज के दृष्टांतों द्वारा ऐसा करना वहुत कठिन हूँ । 

भौतिक विज्ञान के सम्बन्ध में इस समय हमें एक विशेष उल्लेखनीय वात 
यह दीख पड़ती है कि विश्व के तथ्यों के सम्वन्ध में और उनकी संपूर्ण भावनाओं 
में गम्भीर परिवत्तेन हो रहा हैं । 

एक समय ऐसा था, जब मनृप्य यह समझता था कि पथिवी विश्व- 
ब्रह्मांड के मध्य में स्थित है। सूर्य, चच्द्रमा, ग्रह और नक्षत्र हमारी इस पृथिवी 
के चारों ओर घूमृते हैं । यह पृथिवी, जिसपर मनुप्य का वास है, मनुप्य 
के लिए सृष्टि का केन्द्र है । वह स्वयं--अपने ग्रहमंडल का सर्वश्रेप्ठ प्राणी 
होने के कारण--अपनी सृष्टि का विशिष्ट जीव हू । सूर्य, चन्द्र और नक्षत्रों 
की सृष्टि उसीके लिए हुई हँं---ईश्वर का सारा ध्यान उसीकी ओर प्रवर्तित 
होता है, जो उसके छोटे-से-छोटे कार्यों पर भी दृष्टि रखता है, उसके लिए 
सूर्य की गति को रोक देता हैँ और मनृष्य-जाति के अपराधों का दंड देने या 
पुण्यों का फल देने के लिए ग्रामों या नगरों पर वर्षा या वज्र गिराता है । 
सहस्रों वर्ष तक मनृष्य ने विश्व को इसी रूप में समझ रखा था । सोलहवीं 
शताब्दी में सम्य मानव-जाति की समस्त भावनाओं में एक महान्‌ परिवत्तेन 
उत्पन्न हुआ,जवकि यह सिद्ध कर दिया गया कि पृथिवी विश्व-ब्रह्मांड का केन्द्र 
न होकर सौर-मंडल में वाल के एक कण के समान हैँ,---अन्य ग्रहों की अपेक्षा 
यह बहुत छोटी है; औौर सूर्य यद्यपि हमारी इस क्षुद्र पृथिवी की अपेक्षा बहुत 
बड़ा हैं, फिर भी वह असंख्य नक्षत्रों में, जिन्हें हम आकाश में प्रकाशमान और 
 आकाश्गंगा में श्रेणीवद्ध देखते हैं, एक नक्षत्र-मात्र हे। इस असीम विश्ञालता 
के सामने मनृप्य कितना तुच्छ और उसका आउम्वर कितना उपहासजनक 
मालम पड़ता है ! उस युग के समस्त दर्शनशास्त्र तथा समस्त सामाजिक और 
धामिक भावनाओं पर सृष्टि-क्रम के इस परिवत्तेन का प्रद्ाव पड़ा । प्राकृतिक 
विज्ञान, जिसकी वत्तंमान उन्नति पर हम गर्व करते हैँ, उस समय से ही शुरू 


होता हैं । 
किन्तु इस समय समस्त विज्ञानों में उससे भी कहीं वढ़कर एक अगाढ़ 
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परिवरत्त॑न हो रहा है, जिसके परिणाम और भी दूरव्यापी होंगे, और अराजकता 
इस क्रम-विकास की अनेक अभिव्यक्तियों में से एक अभिव्यक्ति हैँ । 

गत शताब्दी के ज्योतिप-शास्त्र की किसी रचना को ले लीजिये। आप 
उसमें हमारे इस क्षुद्र ग्रह--पृथिवी---को विश्व-ब्रह्मांड के केद्ध में नहीं पायेंगे ; 
किन्तु आपको पग-पग पर एक केच्धीय नक्षत्र--सूर्य--क्री कल्पना मिलेगी, 
जो अपने शक्तिशाल़ी आकर्षण से हमारे नक्षत्र-जगत्‌ पर शासन करता है । 

इस केन्द्रीय स्थान से एक शक्ति विकीर्ण होती है, जो ग्रहों की गति का 
परिचालन करती है और सौर-जगत्‌ के सामंजस्य को अक्षुण्ण बनाये रखती' 
हैं । केन्द्रीय राशि से उत्पन्न होने के कारण ये नक्षत्र मानी उससे मुकुलित हुए 
हों । उनकी उत्पत्ति इस राशि से हुई है, इस ज्योतिषमान नक्षत्र के कारण 
उनकी गतियों में सामंजस्य रहता है, उनकी कक्षाएं एक-दूसरे से नियमित 
दूरी पर रहती है, और उनमें जीवन रहता है, जो जीवन उन्हें अनुप्राणित 
भौर उनके वहिर्भाग को विभूषित करता हैं । जब किसी विक्षोभ के कारण 
उनकी गति में बाबा पड़ती है, और वे अपनी कक्षाओं से विचलित हो जाते 
हैं, उस समय यह केन्द्रीय ग्रह सौर मंडल में फिर से झंखला उत्पन्न कर देता 
है। वह उसके अस्तित्व को निश्चित और चिरस्थायी बनता है । 

किन्तु यह भावना भी अन्य भावनाओं के समान अव लुप्त हो रही है । 
सूर्य तथा अन्य बड़े-बड़े ग्रहों पर अपने ध्यान को केच्द्रित करने के बाद ज्योतिषी 
लोग सव अत्यंत छोटे-छोटे ग्रहों का, जो विश्व को परिपूर्ण कर रहे हें, 
अध्ययन करने छगें हें । उन्होंने यह पता लगाया हैँ कि ग्रहों और नक्षत्रों के 
वीच जो स्थान हैं, वे सभी दिशाओं में छोटे-छोटे द्रव्यों के समूह से परिपूर्ण 
और अतिक्रमित होते रहते हैं। ये द्रव्य पृथक्‌ रूप.में अदृश्य और अत्यन्त 
सूक्ष्म हैं, किन्तु सामूहिक रूप में सर्वशक्तिमान हैं। * 

ये ही अत्यंत सूक्ष्म वस्तुएं द्रुत गति से अनन्त अवकाश के वीच होकर 
दौड़ती रहती हैं । उनमें प्रत्येक स्थान में निरन्तर संघर्ष, एकत्रीकरण और 
विश्लेषण होता रहता हैँ । आधुनिक ज्योतिषी इन्हीं वस्तुओं को, उनकी गति- 
विधियों को, जो अपने अंझ्ों को अनुप्राणित करती हैं, और उनके संपूर्ण सामं- 
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जस्य को, सौर-मंडल की उत्पत्ति का कारण वताते है । आगे चलकर यह भी 
हो सक़ता है कि पृथिवी का गुरुत्वाकर्षण इन्हीं सूक्ष्म वस्तुओं की अश्वृंखल और 
'असंबद्ध गतिविधियों का (अणुओं के कम्पन का, जो सब दिश्ञाओं में व्यक्त 
होता है ) परिणाम समझा जाय । इस प्रकार केन्द्र, शवित का उद्गम-स्थान, 
जो आरम्भ में पृथिवी से सूर्य तक स्थानान्तरित हुआ था, अब विकीर्ण और 
* विस्तृत मालूम पड़ता हें ) यह.सर्वत्र है, और किसी एक खास जगह में नहीं है । 
ज्योतिष-शास्त्र के द्वारा हम यह देखते हें कि सौर-मंडल की रचना अत्यंत 
सूक्ष्म वस्तुओं को लेकर होती है; जिस शक्ति द्वारा सौर-मंडल का नियमन 
होता हूँ, वह शक्ति स्वयं इन्हीं सूक्ष्म वस्तुओं के समुदायों में संघर्ष होते 
रहने का परिणाम हूँ । नक्षत्र-मंडल में सामंजस्य इसलिए बना रहता हूँ कि 
यह एक योजना है, उन असंख्य गतियों का परिणाम है, जो परस्पर एकत्र, 
पूर्ण और साम्यभाव धारण करती रहती है । 

.'' , इस नवीन भावना के साथ-साथ विश्व का संपूर्ण स्वरूप ही परिवर्तित 
हो जाता है । संसार पर किसी शवित द्वारा शासन होने की धारणा,पूर्व-निश्चित 
नियम तथा पूर्व-निश्चित सामंजस्य, लुप्त हो जाते हैं, और उनका स्थान ग्रहण 
कर लेता हैवह सामंजस्य, जिसका आभास फोरिये को मिला था, 
और जो असंख्य वस्तुओं की विश्यृंखल और असंवद्ध गतियों का परिणाम है । 
इन असंख्य वस्तुओं में प्रत्येक की गति पृथक्‌-पृथक्‌ हँ और वे सब एक-दूसरे 
के साथ सामंजस्य रखती हूं । ' 

'केवल ज्योतिष-शास्त्र में ही.यह परिवत्तंन हो रहा हो, सो बात नहीं । 
समस्त शास्त्रों के सिद्धांत में बिना किसी अपवाद के यह परिवतेन हो रहा है, 
चाहे वे शास्त्र प्रकृति के अव्ययन से संबंध रखते हों, या मानव-अव्ययन 
से। * 

भौतिक विज्ञान में ताप, चुम्बक-शक्ति और विद्युत की सत्ता लुप्त हो 
जाती है । इन दिनों यदि कोई जड़वादी उत्तप्त या विद्युन्मय शरीर के सम्बन्ध 
में कुछ कहता है तो वह इनमें किसी अचेतन समूह को नहीं देखता, जिसमें 
किसी अज्ञात शक्ति को जोड़ने की आवश्यकता हो । वह इस शरीर में और 
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उसके चतु्दिक स्थान में उन अत्यंत्त छोटे-छोटे अणु-परमाणुओं की गति 
और कम्पन को जानने का प्रयत्न करता.है, जो सब दिशाओं में प्रचंड वेग से 
दौड़ते रहते हैं, जिनमें स्पंदन, गति और जीवन होता है, और जो अपने 
स्पंदन, आधात और जीवन से उपष्मा, प्रकाश, चुम्वक या विद्युत उत्तन्न करते ' 

। सेन्द्रिय जीवन ((0782770 742) से संबंध रखनेवाले विज्ञान में 
जाति और उसके विभिन्न रूपों की भावना का स्थान व्यक्ति के विभिन्न रूपों 
की भावना ग्रहण कर रही है । वनस्पति शास्त्रवेत्ता और जन्तुविद्याविद्‌ 
व्यक्ति का, उसके जीवन का तथा उसने अपनी परिस्थिति के अनुकूल अपने 
को जो बना लिंया है, उसका अध्ययन करते हैँ । शुष्कता या आाद्द्रता, सर्दी ४ 
या गर्मी, पोषण की प्रचुरता या दरिद्रता, तथा बाह्य परिस्थिति की क्रिया 
के प्रति उसकी जो न्यूनाधिक संवेदनशीलंता होती हे और उसकी प्रक्रिया 
से उसमें जो परिवत्तंन उत्पन्न हीते है, उनसे जातियों की उत्पत्ति होती है; 
और जातियों के परिवत्तंन इस समय जीवज्ञास्त्रवेत्ता के लिए परिणाम-मात्र 
हे-अत्येक व्यक्त में पृथुकू-पृथक्‌ जो परिवत्तंन हुए है, उसीकी- समष्टि है । 
व्यक्ति के अनुसार ही जाति होगी। व्यक्तियों के ऊपर उनकी परिस्थिति 
का, जिन परिस्थितियों में वे रहते हैं, असंख्य प्रभाव पड़ता हैं और उनमें से 
प्रत्येक अपने-अपने ग से अपनी परिस्थिति के अनुकूल अपनेको बनाता है । 

इस समय जव कोई दरीर-शास्त्रवेत्ता किसी वृक्ष या प्राणी के जीवन के 
सम्बन्ध में कुछकहता है तो उसका लक्ष्य किसी एक अदृश्य व्यवित पर न होकर 
एक समुदाय पर, असंख्य पृथक्‌ू-पृथक्‌ व्यक्तियों की जीव-समष्टि पर, होता 
हूँ । वह अग्निवद्धंक, विषयपरायण स्नायविक इन्द्रियों के संघ की चर्चा करता 
है, जो आपस में एक-दूसरे से घनिष्ठता से मिली हुई हैँ और एक-दूसरे की कुश- 
लता या अकुशलूता का परिणाम अनुभव करती हैं; किन्तु प्रत्येक का अपना 
जीवन अलग-अलग होता है । अवयवों के प्रत्येक भाग की रचना. स्वतन्त्र 
क्षुद्र कोपों द्वारा हुई है, जो आपस में मिछकर अपने अस्तित्व के प्रतिकूछ - 
दशाओं के विरुद्ध संग्राम करते हे। व्यक्ति भी संघों का एक विश्व है, वल्कि 
यों कहना चाहिए कि वह स्वयं एक सम्पूर्ण विव्व-ब्रह्मांड है । 
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समष्टिभूत प्राणियों के इस विश्व में शरीरूआास्त्रवेत्ता को स्नायु-केन्द, 
मांस-तन्‍्तु और रक्त के स्वत्तनत्र कोप दीख पड़ते हँ। वह उन असंख्य इवेत 
रकत-कणों को पहचानता हैँ, जो जीवाणुओं से संक्रान्त शरीर के अंगों में 
आक्रमणकारियों के साथ युद्ध करने के लिए प्रवेश करते हें। इतना ही 
नहीं, वल्कि आवुनिक काल में उसे सूक्ष्म कोप में स्वतन्त्र अवयव देख पड़ते 
हैं, जिनमें प्रत्येक का अपना पृथक जीवन होता हैं जो स्वयं अपने अस्तित्व 
, पर दृष्टि रखता है और दूसरों के साथ मिलकर तथा समूह वनाकर उसे प्राप्त 
करता है । 

संक्षेप में हम यों कह सकते ह कि प्रत्येक व्यक्ति इन्द्रियों का विश्व है, 
प्रत्येक इन्द्रिय कोपों का विश्व है और प्रत्येक कोप अत्यन्त छोटे-छोटे 
कोपों का विश्व हैं; और इस जटिल विश्व में समग्र की कुशलता प्रत्येक 
सुक्ष्मतम अणु की कुशलता की समष्टि पर सम्पूर्णतया निर्भर करती है । 
इस प्रकार जीवन के सिद्धान्त में ही सम्पूर्ण क्रान्ति उत्पन्न हो जाती है, 
किन्तु खासकर मनोविज्ञान में ही यह क्रान्ति अत्यन्त महत्त्वपूर्ण परिणाम 
उत्पन्न करती है । 

अभी हाल तक मनोविज्ञानवेत्ता मनुष्य को एक सम्पूर्ण अविभाज्य 
प्राणी बताया करते थे। धामिक परम्परा के प्रति सत्यनिप्ठ रहते हुए, वे 
मनुप्यों को भला और वुरा, बुद्धिमान और मूर्ख, स्वार्यी और परोपकारी की 
श्रेणी में गिना करते थे । अठारहवीं शताब्दी के जड़वादी भी आत्मा की 
तथा उसके अविभाज्य अस्तित्व की सत्ता मानते थे । 
किन्तु इस समय यदि कोई मनोविज्ञानवेत्ता इस तरह की बातें करे, 

तो उसके सम्वन्ध में हम क्या कहेंगे ?.आवुनिक मनोविज्ञानवेत्ता मनुष्य में 
पृथक्‌ गुणों तथा स्वत्न्त्र प्रवृत्तियों का समूह पाता है, जो आपस में एक समान 
होती हैँ, अपना कार्य स्वतन्त्र रूप में करती हैं, परस्पर साम्यभाव रखती 
हैं और वरावर एक-दूसरे का विरोव करती रहती हैं । समप्टि रूप में मनुप्य 
अपनी योग्यताओं का, जपनी सम्पूर्ण प्रवृत्तियों, मस्तिप्क-कोपों और स्नायु- 
केन्रों का परिणाम-मात्र है, जो परिणाम सदा परिवत्तंनशील होता है। ये सब 
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एक-दूसरे के साथ इस प्रकार घनिष्ठ रूप से सम्बद्ध हैं कि उनमें प्रत्येक की 
प्रतिक्रिया अन्य सबों पर होती रहती है, किन्तु उनका अपना पृथक जीवन 
होता है, और वे किसी केन्द्रीय---अवयव--आत्मा के अवीनस्थ नहीं होते। 
--इस प्रकार आप देखेंगे कि इस समग्र सम्पूर्ण प्रकति-विज्ञान में एक 
गम्भीर परिवर्त्तन हो रहा है । यह वात नहीं हैँ कि इस समय छोटी-छोटी 
बातों तक का विश्लेपण हो रहा है, जिनकी पहले उपेक्षा की गई थी । नहीं ! 
ये तथ्य कुछ नए नहीं हैं ; किन्तु उनपर विचार करने की प्रणाली का इस समय 
क्रम-विकास हो रहा है । यदि हमें कुछ शब्दों में इस प्रवृत्ति का लक्षण 
बताना हो तो हम कह सकते हे कि यदि पूर्वकाल में विज्ञान ने परिणामों और 
बड़े-बड़े अंकों का अध्ययन करने कर प्रयत्न किया था, तो इस समय वह अत्यंत 
छोटे-छोटे अंकों के अध्ययन का प्रयत्न करता है, जिसके जोड़ से उन अंकों की 
रखना हुई है और जिसमें वह इस अंतरंग समष्टि के साथ-साथ स्वतंत्रत्ता 
और व्यक्तित्व पाता हैं । 
मानवी वृद्धि को प्रकृति में जो सामंजस्य दीख पड़ता है, और जो सामं- 
जस्य दृश्यों की स्थिरता का प्रतिपादन-मात्र है, उसे आधुनिक वैज्ञानिक इस 
समय जितना अधिक समझ रहा है, उतना पहले उसने कमी नहीं समझा 
था; किन्तु अब आधुनिक वैज्ञानिक उसकी व्याख्या करते हुए यह नहीं कहता 
कि यह सामंजस्य किसी बुद्धिमान आदमी ने किसी पूर्व-निश्चित योजना के 
अनुसार निश्चित किया है । 
जिसे छोग प्राकृतिक नियम' कहा करते थे, वह घटनाओं के बीच एक 
निश्चित संबंध के सिवा और कुछ नहीं है, जिस संबंध को हम क्षीण-रूप में 
देखते हें, और प्रत्येक 'नियम' कारण-संबंधी घटना का अस्थायी रूप' धारण 
करता हूँ; अर्थात्‌--यदि अमुक दश्शाओं में अमुक घटना हो, तो उसके परिणाम- 
स्वरूप अमुक घटना होगी । घटना से वाहर कोई भी नियम नहीं है--प्रत्येक 
घटना अपनी परवर्त्ती घटना पर नियमन करती है, किसी नियम पर नहीं । 
जिसे हम प्रकृति का सामंजस्य कहते हैँ, उसमें कोई भी वात पूर्व-कल्पित 
नहीं होती । संघर्ष और संग्राम की भावना इसे सिद्ध करने के लिए पर्याप्त 
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हैँ। इस प्रकार की घटना शताव्दियों तक वत्तंमान रहेगी, क्योंकि जिस योजना 
की, साम्यावस्था की यह द्योतक है, उसे स्थापित होने में शताव्दियां लगी 
हैं; किन्तु इस प्रकार की कोई दूसरी घटना एक क्षण से भी अधिक नहीं ठहरेगी, 
यदि उस प्रकार का क्षणस्थायी साम्य एक क्षण में ही उत्पन्न हुआ होगा । 
हमारे सौर-मंडल के ग्रह यदि प्रतिदिन आपस में टकराते नहीं, न एक-दूसरे 
को नष्ट करते हैं, और लाखों वर्ष तक कायम रहते हैं, तो इसका कारण यह 
हैं कि वे उस साम्यावस्था का निदर्शन करते हेँ, जिसे असंख्य अन्ध-शक्तियों 
के परिणामस्वरूप स्थापित होने में छाखों शताब्दियां लग गई हैं । ज्वाला- 
मृखी के आधातों से यदि महादेशों का-निरन्तर ध्वंस नहीं होता रहता है, 
तो इसका कारण यह हूँ कि एक-एक कण को लेकर उनकी रचना में हजारों 
शताब्दियां लग गई हैँ, तब वे अपने वत्तंमान रूप को प्राप्त हुए हैं । किन्तु 
विजली एक क्षण के लिए ही स्थायी होगी, क्योंकि यह साम्यावस्था के क्षणिक 
भेंद का--शक्ति के आकस्मिक पुनवितरण का--निदर्शन हैँ । 
. इस प्रकार सामंजस्य एक क्षणस्थायी समाधान के रूप में प्रतीत 
होता है, जो समस्त शवितियों के वीच स्थापित हो चुका हूँ और जो एक 
सामयिक योजना-मात्र हे। और यह योजना केवल एक शर्त पर ही हर 
सकती है। वह शर्तं है इसमें निरन्तर परिवत्तंन होते रहना। परस्पर-विरोबी 
क्रियाओं के परिणाम का वह प्रतिक्षण निदर्शन करती हैँ । इनमें किसी भी 
एक शक्ति की क्रिया में वावा पड़ने से सामंजस्य लुप्त हो जाता हैँ । शक्ति 
अपने परिणाम को संचित करेगी, उसे प्रकाश में आना ही पड़ेगा, वह 
अपनी क्रिया का अवश्य प्रयोग करेगी, और यदि अन्य शक्तियां इसकी 
अभिव्यक्ति में वावा पहुंचायंगी तो इससे उसका लोप नहीं होगा, वल्कि 
वत्तंमान व्यवस्था को -उलट-परूट करके तथा सामंजस्य नप्ट करके एक नए 
प्रकार की साम्यावस्था ढूंढ़ निकालने और एक नवीन योजना की रचना 
के लिए कार्य करने में उसका अन्त हो जायगा । ज्वालामुखी का विस्फोट 
इसी रूप में होता हूँ । ज्वालामुखी की रुकी हुई शक्ति स्तम्भित लावाओं 
को भंग करके--जिनके कारण वह अपने गैस को, छावा को, तापोज्ज्वल 
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भस्म को, बाहर नहीं फेंक सकती थी--नण्ट हो जाती हूँ। मानव-समाज 
की क्रान्तियां भी इसी तरह की होती हें । 

मानव-समाज से सम्बन्ध रखनेवाले विज्ञान में भी इसके साथ-ही- 
साथ समान रूप में रूपान्तर हो रहा है । इस प्रकार हम देखते हैँ कि इतिहास 
राज्यों का इतिहास होने के वाद राष्ट्रों का और फिर इसके वाद व्यक्तियों 
के अध्ययन का इतिहास वन जाता है। इतिहासकार यह जानना चाहता 
हूं कि राष्ट्र किस प्रकार के मनुष्यों द्वारा गठित हुआ था, उनका रहन-सहन 
कसा था, उनके विश्वास क्‍या थे, उनकी जीविका के साधन क्या थे, समाज 
का कौन-सा आदर्श उनके सामने परिलक्षित था और उक्त आदर्श तक * 
पहुंचने के लिए उनके पास सावन क्या थे ? और इनसव शक्तियों की 
क्रिया से, जिनकी पहले उपेक्षा की गई थी, वह महान्‌ ऐतिहासिक घटना 
की व्याख्या करता हे । | 
, इसी प्रकार वह विज्ञानवेत्ता, जो व्यवस्था-श्ास्त्र का अध्ययन करता 
हैँ, अब किसी विधिवद्ध विधान से सन्तुप्ट नहीं होता । मानव-जाति-विन्ञान- 
वेत्ता के समान वह उन संस्थाओं का मूल कारण जानना चाहता है, जो 
एक के वाद दूसरी स्थापित होती हें । वह युगनयुगान्तर के उनके 
क्रम-विकास का अनुगमन करता हैँ, और इस अध्ययन में वह स्थानीय रीति- 
नीति, रस्म-रिवाज-सम्वन्धी कानून--जिसके द्वारा अज्ञात जनता की 
रचनात्मक प्रतिभा सव काल में प्रकट हुई हँ--और इन रीति-रिवाजों की 
अपेला लिखित कानून पर वहुत कम ध्यान देता है | इस दिशा में एक 
सम्पूर्ण नृतन विज्ञान का सम्पादन हो रहा है । यह विज्ञान अवतक की 
निश्चित भावनाओं को, जिन्हें हमने स्कूल में ग्रहण किया था, उलट-पलट 
देगा और इतिहास की उसी रूप में व्याख्या करेगा, जिस प्रकार प्राकृतिक 
विज्ञान प्राकृतिक घटनाओं की व्याख्या किया करता है । 

अर्थशास्त्र, जो प्रारम्भ में राप्ट्रों के घन का अध्ययन समझा जाता था, 
इस समय व्यवितयों के घन का अध्ययन वन गया है । वह इस वात के जानने 
की कम चिन्ता करता हूँ कि अमुक राष्ट्र का विदेशी वाणिज्य विस्तृत है 
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या नहीं; वह इस वात का आद्वासन चाहता है कि किसान या श्रमजीवी 
की झोपड़ी में रोटी का अभाव तो नहीं है । वह प्रत्येक द्वार पर जाता है, 
चाहें वह राज-प्रासाद हो, या गरीव की कुटिया, और वह धनी तथा दरिद्र 
दोनों से प्रश्न करता है---आपके प्रयोजन और विलास-सम्वन्धी आवद्य- 
कताओं की कहां तक पूर्ति हुई है ? 
जव वह यह देखता है कि प्रत्येक राष्ट्र के अधिकांश लोगों की अत्यन्त 
जरूरी आवश्यकताएं पूर्ण नहीं होतीं तो वह अपने-आपसे उसी प्रकार 
प्रन्‍त्त करने लगता है, जिस प्रकार एक शरीर शास्त्रवेत्ता किसी पौधे या 
पश्मु के सम्बन्ध में प्रश्न करता हं-- ऐसे कौन-से उपाय हें, जिनसे सब 
लोगों की आवश्यकताओं की पूर्ति हो और साथ ही शक्ति का कम-से-कम 
क्षय हो ? समाज किस प्रकार प्रत्येक व्यवित को और फलत: सब लोगों को 
अधिक-से-अधिक सन्‍्तोप की गारंटी दे सकता हे ?” अर्थ-विज्ञान का 
रूपान्तर इसी दिशा में हो रहा है; और जवतक एक सावारण घटना के 
रूप में, जिसका अर्थ अल्पसंख्यक धनी सम्प्रदाय के स्वार्थ के लिए किया 
जाता था, रहकर यह एक वास्तविक विज्ञान--मानव-समाज का 
दरीर-शास्त्र--वनता जा रहा हैं । 
इस प्रकार जबकि एक नवीन दर्शन का, ज्ञान के एक नवीन (प्ठि- 
. कोण का, सृजन हो रहा है, हम यह देख सकते हैँ कि समाज के सम्बन्ध में 
एक विभिन्न घारणा--प्रवलित घारणा से सर्वथा विभिन्न--इस समय 
निर्मित हो रही हैं । अराजकता के नाम पर समाज के अतीत और दत्तंमान 
जीवन की एक नवीन व्याल्या की जा रही है, और इसके साब-साथ हमें 
उसके भविष्य के सम्बन्ध में भी पूर्वाभास मिलता है । भूत और भविष्य 
दोनों का अर्थ उसी भावना से किया जाता है, जो प्राकृतिक विज्ञान की 
उपर्युक्त व्याख्या में प्रकट हुई है । अतएवं अराजकता एक नवीन दर्शन- 
शास्त्र के उपादान के रूप में प्रतीत होती है, और यही कारण है कि अरा- 
जकवादियों का आधुनिक समय के महान्‌ विचारशील विद्वानों और 
कवियों के साथ अनेक विपयों के सम्वन्ध में सम्पर्क होता रहता है । 


अराजकता : सिद्धान्त और आदद श्ग्ण्‌ 


मसल वात तो यह है कि जिस मात्रा में मानवीय वुद्धि अल्पसंख्यक 
पुरोहित, सेनापति और जजों के--जो सव अपना भ्रभुत्व स्थापित करने 
के लिए प्रयत्न करते हैं और जिस प्रभुत्व को वेतनभोगी वैज्ञानिकों द्वारा 
स्थायी वनाने की कोशिश की जाती हँ--भावों से अपनेको मुक्त कर 
पाती हूँ, उसी मात्रा में समाज की एक ऐसी धारणा उत्पन्न होती है, जिसमें 
इन द्ासक अल्प-सम्प्रदायों के लिए कोई स्थान ही नहीं रह जाता । इस 
प्रकार का समाज पहले की पीढ़ियों के परिश्रम से संचित सामाजिक पूंजी 
पर अपना अधिकार जमाता है, अपना संगठन इस प्रकार करता है, जिससे 
इस पूंजी का उपयोग सबके स्वार्थों के लिए हो, और शासक अल्प-सम्प्रदायों 
के अधिकार को पुनर्स्थापित किये बिना अपने को स्थापित करता है । इसके 
अन्तर्गत विभिन्न प्रकार की क्षमताओं, मानव-प्रकृतियों और व्यक्तिगत 
शक्तियों का समावेश होता है । यह किसीकों भी अपने वहिर्गत नहीं रखता । 
यह संग्राम भौर विवाद के लिए भी आह्वान करता है, क्योंकि हम यह जानते 
हैँ कि विवाद के समय में, जबतक स्वतन्त्रतापूर्वक यह विवाद होता रहा 
और अधिकारियों ने किसीका पक्ष ग्रहण नहीं किया, मानव-प्रतिभा की 
उच्चतम उड़ान हुई, और इससे महान्‌ उद्देश्य सिद्ध हुए थे। अतीत की 
संचित निधि में समाज के सव लोगों के समान अधिकार को एक तथ्य के 
रूप में स्वीकार करते हुए यह शासक और झासितों में, प्रभुत्व करनेवाले 
और जिन लोगों पर प्रभुत्व किया जाता है उनमें, तथा झोपण करनेवाले 
और जिनंका शोपण किया जाता है उनमें, कोई भेद नहीं मानता; और 
अपने बीच एक प्रकार की सामंजस्यपूर्ण सुसंगति स्थापित करने का प्रयत्न 
करता हूँ । उसका यह प्रयत्न मनुष्यों को किसी प्रभुत्व के अधीनस्थ करने 
के लिए नहीं होता, जो प्रभुत्व मिथ्या रूप में समाज का प्रतिनिधि मान 
लिया जाता है और न एकरूपता स्थापित करने के लिए होता है, वल्कि सब 
लोगों को स्वतन्त्र रूप में विचार -करने, स्वतन्त्र रूप में कार्य करने और 

स्वतन्त्र रूप में मिलने-जुलने के लिए उत्प्रेरित करने के लिए होता है । 
यह व्यक्तित्व का चरम विकास चाहता है, ओर इसके साथ ही यह भी 
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चाहता हू कि व्यक्ति के स्वेच्छा-सम्मिलन का उसके सब रूपों में, सव 
मात्राओं में और समस्त कल्पनीय उद्देश्यों के छिए उच्चतम विकास हो । 
इस प्रकार के सम्मिलनों में निरन्तर परिवत्तंन होता रहता है; किन्तु उनके 
साथ स्थायित्व के उपादान भी रहते हैँ, और वे निरन्तर नवीन रूप धारण 
करते रहते हैं, जो सब लोगों की वहुसंख्यक आकांक्षाओं की पृत्ति के लिए 
उपयुक्त होते है । 
ऐसे समाज में, जिसे पूर्वनिश्चित कानून द्वारा स्थायी आकार धारण 
करनेवाले नियम अप्रीतिकर मालूम पड़ते हे, और जो विभिन्न शक्तियों 
तथा प्रत्येक प्रकार के प्रभावों के वीच परिवर्तनशील और नैमित्तिक साम्य 
में सामंजस्य की खोज करता है, ये शक्तियां मनुष्य के पराक्रम को अग्रसर 
करती ह॑ और ये शक्तियां प्रगति के मार्ग में तथा स्वच्छ प्रकाश में अपनेको 
स्वतन्त्रतापूर्वक विकसित करने और एक-दूसरे के भार में समता कायम 
रखने में अनुकूल सिद्ध होती हें । 
आदर्श समाज की यह भावना नई नहीं हैं । इसके विपरीत जब हम 
लोकप्रिय संस्थाओं---जैसे फिरके, ग्राम-समाज, पेशों के संध--और मध्य- 
युग की प्रथम अवस्था के नगर-समाज के इतिहास का विश्लेपण करते हैं 
तो हमें इस भावना के अनुसार समाज के गठन के लिए वही लोकप्रिय प्रवृत्ति 
दीख पड़ती है । यह प्रवृत्ति स्वेच्छाचारी अल्पसंख्यकों द्वारा वरावर शंखलित 
'होती रहती है । सभी लोकप्रिय आन्दोलनों पर इसकी छाप न्यूनाधिक रूप 
में लगी हुई थी । नवीं शताब्दी में हम इन्हीं भावों को घामिक भाषा में, जो 
उस समय प्रचलित थी, स्पष्ट रूप में व्यक्त पाते हैँ । दुर्भाग्यवश पिछछी 
शताब्दी के अन्त तक यह आदर्श धामिक भावना से कलुपित बना रहा। 
अब आधुनिक काल में समाज की भावना, जो सामाजिक घटनाओं के 
निरीक्षण से निश्चित हुई है, अपने आच्छादन से मुक्त हुई है । 
इस आधुनिक समय में ही समाज का यह आदर्श, जिसमें प्रत्येक व्यक्ति 
अपनी इच्छानुसार अपने-आप पर शासन करता हे, आर्थिक, राजनैतिक 
और नैतिक पहलुओं में एक-साय ही दृढ़ हुआ है । यह आदर्श समण्टिवाद की 
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आवश्यकता के आवार पर हमारे सामने उपस्थित होता है, जो हमारे 
आधुनिक समाज पर उसके वत्तमान स्वरूप और उत्पादन द्वारा छाद दिया 
गया हैं 

वास्तव में आज हम इस वात को बच्छी तरह जात गए है. कि जवतक 
आशिक दासता कायम हैं, तवतक स्वतन्त्रता की चर्चा करना व्यर्थ है । 
“स्वाचीनता की चर्चा मत करो, दरिद्रता ही दासता हैँ,--व्यर्थ का 
सिद्धान्त नहीं है; यह सिद्धान्त श्रमजीवी श्रेणी की जनता के भावों में प्रवेश 
कर गया हूँ; यह समूचे वर्तमान साहित्य से. छन-छन्कंर तिकल रहा हूं । 
यह उन लोगों को भी अपने साथ वहाये लिये जाता है, जो दूसरों की दरिद्वत्ता 
पर जीवन धारण करते हैं, और यह उनकी उस शैखी को भी दूर करता 
जिसके बल पर पहले वे शोपण करने के अपने अधिकार का दावा करते थे । 

सारे संसार के लाखों साम्यवादी इस वात से सहमत हैं कि पूंजी- 
पतियों के सामाजिक दोहन का वत्तंमान रूप बहुत दिनों तक कायम नहीं रह 
सकता । पूंजीपति स्वयं इस वात को महसूस कर रहे हैँ कि पूंजीवाद का 
अन्त होना ही चाहिए, इसीलिए वे पहले के समान इसका समर्थन करने 
का साहस नहीं कर सकते । अब उनका एकमात्र तर्क, जो हमारे सामने पेश 
किया जाता हैँ, यही हँ---तुमने इससे अच्छी किसी चीज का आविप्कार 
नहीं किया है ! ” किन्तु सम्पत्ति के वर्तमान रूप के घातक परिणामों को वे 
अस्वीकार नहीं कर सकते, और न सम्पत्ति पर अपने अधिकार का औचित्य 
ही सिद्ध कर सकते हें । जबतक उन्हें कार्य करने की स्वतन्त्रता मिलेगी, 
तवतक वे इस अधिकार का उपयोग करेंगे; किन्तु वे किसी भावना के 
आवार पर इसे अवस्थित करने का प्रयत्न नहीं करेंगे । यह सहज ही समझा 
जा सकता हूँ । 

उदाहरण के लिए पेरिस शहर को लीजिये । कितनी ही शताब्दियों में 
इसका निर्माण हुआ है । यह समग्र राष्ट्र की प्रतिभा का फल हूँ । वीस या 
तीस पीढ़ियों के परिश्रम का परिणाम है । इस नगर के श्रमजीवी निवासी 
ड्से सुसज्जित करने, परिप्कृत करने, इसका पोषण करने तथा इसे विचार 
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और कला का केन्द्र बनाने के लिए प्रतिदिन परिश्रम करते है । ऐसे किसी 
निवासी के सामने कोई दावे के साथ यह कैसे कह सकता है कि पेरिस की 
सड़कों को सुशोभित करनेवाले राजप्रासाद न्यायत: उन लोगों के ही हैं 
जो आज कानूनन उनके मालिक बने वैठे हें, जबकि वे सब मिलकर उन 
प्रासादों को मूल्यवान बनाते हूँ और विना उनके उनका मूल्य कुछ भी नहीं 
रह जायगा ? 

जनता के जो उपदेशक हें, उनके कौशल से इस प्रकार की मिथ्या 
भावना कुछ समय तक कायम रखी जा सकती है । श्रमजीवियों का वृहत 
समुदाय इस सम्बन्ध में ध्यावं तक नहीं देता; लेकिन ज्योंही विचारशील 
लोगों का एक अल्पसंख्यक दल इस प्रश्व को लेकर आन्दोलन करने लगेगा 
और इसे जनता के सामने उपस्थित करने लगेगा, उस समय इसके परिणाम 
के सम्बन्ध में कोई सन्देह नहीं रह जायगा । उस समय लोकमत का यही 
उत्तर होगा--- लूट द्वारा ही इन्होंने यह सव वन संचित कर रखा है !” 

इसी प्रकार किसानों को यह क्योंकर विश्वास कराया जा सकता हूं 
कि मध्यम श्रेणी के छोगों की जो जमीन है, वह उस जमीन के मालिक की 
है, जिसका उसपर कानूनी दावा है, जवकि एक किसान अपने आस-पास 
को तीस मील जमीन के हरएक _कंड़े का इतिहास हमें वता सकता हूँ ? 
इसके सिवा उसे इस वात का क्योंकर विश्वास कराया जा सकता हैँ कि 
राष्ट्र के लिए यह छाभप्रद हैँ कि अमुक महाश्य अपने उद्यान के लिए कई 
वीघे जमीन रखें, जवकि उनके पड़ोसी-वहुसंस्यक किसान उस जमीन को 
जोतने के लिए खुशी से तैयार । जायंगे ? 

और किसी कारखाने में काम करनेवाले मजदूर या खान में काम 
करनेवाले खनक को यह किस प्रकार यकीन दिलाया जा सकता हूँ कि 
कारखाना और खान न्यायतः उन लोगों की है, जो उनके वत्तंमान मालिक 
हैं, जवकि मजदूर और खनक सरकार के उस कलंक, घूसखोरी, लूट-खसोट 
और कानन-संगत चोरी को साफ-साफ देख रहे हें, जिनकी वदीऊकूत बड़ी- 
बड़ी व्यापारिक और औद्योगिक सम्पत्ति अजित की जाती है ? 
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असल वात तो यह है कि जनता ने अर्थशास्त्रियों द्वारा दिखाये गए 
कुतकों में कभी विश्वास किया ही नहीं । इस प्रकार के कुतक इसलिए ही 
उपस्थित किये जाते हैँ कि उनसे शोपणकर्त्ताओं के अधिकारों की पुष्टि हो, 
न कि जिनका ज्ोपण हो रहा हैँ, उनके मत में परिवत्तंन हो । किसान और 
श्रमजीवियों ने दुःख से उत्पीड़ित तथा धनिक श्रेणी के समर्थन से वंचित 
होने के कारण वस्तु-स्थिति को ज्यों-का-त्यों छोड़ दिया, सिवा इसके कि 
उन्होंने समय-समय पर विद्रोह द्वारा अपने अधिकारों का दृढ़तापूर्वक 
समर्थन किया हू | और यदि श्रमजीवियों ने कभी यह सोचा हो कि एक दिन 
ऐसा आवेगा, जव पूंजी पर व्यवितगत अधिकार होने से सव लोगों को छाभ 
होगा और उसे धनागार में परिणत करके सब छोंग उसके भागी होंगे, तो 
उनका यह भ्रम अन्‍य वहुत-से अरमों के समान ही नष्ट हो रहा है । श्रमजीबी 
इस वात को महसूस कर रहे हैँ कि वे अपने उत्तराधिकार से च्युत कर दिये 
गए हैँ भौर तवतक च्युत बने रहेंगे, जवतक वे अपने मालिकों की सम्पत्ति 
का--जो सम्पत्ति उनके प्रयत्नों से अजित की गई हँ--छोटे-से-छोटा 
भाग हड़ताल या विद्रोह करके छीन न लें । इसका अर्थ यह है कि अपने 
मालिक की सम्पत्ति का वह थोड़ा-सा भाग प्राप्त करने के लिए उन्हें गोली 
की वर्षा नहीं तो क्षुवा की यन्त्रणा तो अपने ऊपर लेनी ही पड़ेगी और कैद 
का सामना करना पड़ेगा । 

किन्तु वत्तमान प्रथा की एक औौर बहुत वड़ी वुराई अधिकाधिक रूप 
में प्रकट हो रही हैँ और वह यह कि सम्पत्ति पर कुछ व्यक्तियों का 
अधिकार होने से जीवन के लिए और उत्पादन के लिए जो सव वस्तुएं 
आवश्यक हँ--जमीन, घर, भोजन और औजार--बे चन्द आदमियों के 
हाथ में एक वार चले जाने से, उन प्रयोजनीय वस्तुओं के उत्पादन में, जिनसे 
सब छोगों का कल्याण होता हूँ, वरावर बाबा पहुंचती रहेगी । श्रमजीवी 
स्पप्ट रूप में यह अनुभव करता हैँ कि हमारी वत्तंमान औद्योगिक क्षमता 
सब लोगों को प्रचुर परिमाण में आवद्यक वस्तुएं दे सकती है; लेकिन 
इसके साथ ही वह यह भी देखता हैँ कि किस प्रकार सरकार और पूंजीवाद 
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को प्रथा सावंजनिक कल्याण पर विजय प्राप्त करने के मार्ग में सब तरह से 
वाघा पहुंचा रही है । 

भौतिक समृद्धि के लिए जितना उत्पादन आवश्यक है, उससे अधिक 
उत्पादन करने की वात तो टूर रही, हम लोग काफी मात्रा में ही उत्पादन 
नहीं कर पाते | जब एक किसान व्यवसायियों के उपवन और उद्यान पर, 
जिसके चारों ओर जज और घुड़सवार पहरा देते हैँ, छालसा-मरी दृष्टि से 
देखता हैँ, जब वह उन स्थानों को फसल से भरपूर देखने का स्वप्न देखता 
हैं, उस समय वह इस वात को- जानता है कि इन स्थानों में खेती करने से उन 
आमों में खाद्य पदार्थों की कोई कमी नहीं रहेगी, जिनके निवासी सूखी 
रोटियों पर गुजर करते हूं।._ 

खान में काम करनेवाला मजदूर, जिसे मजबूर होकर सप्ताह में तीन 
दिन वेकार रहना पड़ता है, उस लाखों टन कोयले के सम्बन्ध में सोचता 
है, जिसे वह खान से निकाल सकता है और जिसकी उसे अपनी गरीब घर- 
गृहस्थी के लिए सख्त जरूरत है । 

एक मजदूर, जिसका कारखाना बन्द हो जाता हैँ और जो काम की 
खोज में गलियों की खाक छानता फिरता हूँ, अपने समान ही ईंट पायने- 
वालों को वेकार देखता है, जवकि पेरिस की जनसंख्या का एक पंचमांश 
गंदी झोपड़ियों में रहता हँ; वह मोचियों को इस वात की शिकायत करते 
सुनता है कि काम नहीं है, जबकि बहुसंख्यक लोगों को जूते की जरूरत 
हैँ । इसी प्रकार के और भी कितने ही दृष्टांत दिये जा सकते हैं । 

सारांश यह कि कुछ अर्थश्ञास्त्रियों. को अत्यधिक उत्पादन पर निवन्च 
लिखने और अत्यधिक उत्पादन को प्रत्येक औद्योगिक संकट का कारण 
बताने में आनन्द मिलता हूँ; किन्तु यदि उनसे कहा जाय कि फ्रांस में उत्पन्न 
होनेवाली ऐसी किसी चीज का नाम तो वताइये, जो सम्पूर्ण जनता की ' 
आवश्यकताओं की पूर्ति के अतिरिक्त परिमाण में उत्पन्न होती हो, तो वे 
बगलें झांकने लगेंगे । निश्चय ही यह अनाज नहीं है, क्योंकि देश को वाहर से 
अनाज मंगाना पड़ता हैँ । यह शराब भी नहीं है, किसान बहुत थोड़ी मात्रा 


अराजकता : सिद्धान्त और आदरों १११ 


4 


में बाराव पीते हें । शरात्र के बदले में वे फल के आसब का व्यवहार करते हें 
और नगर-निवासियों को दूषित वस्तुओं पर सनन्‍्तोप करना पड़ता है । यह 
घर भी नहीं हो सकता, क्योंकि अब भी छाखों आदमियों को बहुत ही रद्दी 
झोपड़ियों में रहना पड़ता है, जिनमें केवल एक या दो खिड़कियां होती हैं । यह 
अच्छी या बरी पुस्तकें भी नहीं हो सकतीं, क्योंकि प्रामवासियों के लिए 
पुस्तकें अब भी विलासिता की वस्तु समझी जाती हैं । सिर्फ एक चीज आ- 
बब्यकता से अधिक परिमाण में उत्पन्न की जाती हैँ, वह हूँ वजट को चट कर 
जानेवाला व्यवित । परन्तु राजनैतिक अर्थगझ्नास्त्रियों के व्याख्यानों में इस 
प्रकार के वाणिज्य-द्रव्य का जिक्र नहीं किया जाता, यद्यपि वाणिज्य- 
द्रव्य के सारे गुण इन व्यवितियों में मौजूद होते हैँ, और ये सबसे ऊँची कीमत 
देनेवाले के हाथ अपनेको वेच डालने के लिए वरावर तैयार रहते हैं 

जिसे अथंज्ञास्त्री छोग आवश्यकता से अधिक उत्पादन कहते हैं, वह 
उन मजदूरों की ऋ्रय-शक्ति के परे उत्पादन है, जो पूंजीवाद भौर सरकार 
हारा दरिद्र बना दिये गए हैं । इस प्रकार का आवश्यकता से मधिक उत्पादन 
वत्तंमान बनमूलक उत्पादन का घातक लक्षण हूँ, क्योंकि श्रमजीवी अपने 
वेतन से उन चीजों को खरीद नहीं सकते, जिन्हें उन्होंने उत्पन्न किया है । 
इसके साथ ही वे उस वेकार जन-समुदाय को परिपुष्ट करते हैँ, जो उनके 
परिश्रम की कमाई पर जीवन धारण करता हूँ । 

वत्तमान आर्थिक व्यवस्था का मूल तत्त्व ही यह है कि श्रमजीवी जिस 
वस्तु को उत्तन्न करता है, उसका वह कभी उपभोग नहीं कर सकता, 
ओर उसकी कमाई पर जिन्दगी वसर करनेवालों की संख्या दिन-दिन 
बढ़ती ही जाती है । जितना ही जो दे औद्योगिक दृष्टि से प्रगतिशील 
होता है, उतनी ही ऐसे छोयों की संख्या वढ़ती जाती है । इसका अवश्यम्भावी 
परिणाम यह होता हूँ कि देश के उद्योग-वंबों को उस दिशा में प्रवर्तित 
करना पड़ता है, जिस दिल्ला में सव लोगों की आवश्यकताओं की पूर्ति होने 
के बदले कुछ थोड़े-से लोगों को, एक निश्चित समय में, अधिक-से-अधिक 
क्षण-स्थायी छाम होता हो । कुछ लोगों के पास यदि आवश्यकता से अधिक 
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वस्तु होगी, तो अवश्य ही यह दूसरों की दरिद्रता पर ही हो सकती है, और 
चाहे जिस उपाय से अधिकतर संख्या में लोगों की दुरवस्था कायम रखनी 
होगी, जिससे ऐसे लोग बने रहें, जो अपनी क्षमता से उत्पन्न होनेवाली 
वस्तुओं के कुछ अंश में ही अपनेको बेच दें ) विना इसके धन का व्यक्तिगत 
* संचय असम्भव है । 

हमारी वत्तंमान आर्थिक व्यवस्था के ये लक्षण ही उसका मूलतत्त्व हैं । 
विना इन लक्षणों के यह कायम रह ही नहीं सकती, क्योंकि भूख की ज्वाला 
से विवश हुए विना कौन ऐसा होगा, जो अपनी श्रमशक्ति को जितना उसमें 
उत्पन्न करने की क्षमता है, उससे कम मूल्य में बेचने के लिए तैयार हो जाय ? 

और इस व्यवस्था के जो ये विशेष लक्षण हैं, उनसे ही उसकी बुराई 
सिद्ध हो जाती है । ह 

जवतक इंग्लैण्ड और फ्रांस शिल्प और उद्योग-धंथों में सबसे आगे 
बढ़े हुए थे और उनके वीच' अन्यान्य राष्ट्र औद्योगिक दृष्टि से पिछड़े हुए 
थे और जवतक पड़ोसी राष्ट्र उनका ऊन, उनका सूती माल, उनका रेशम, 
उनका लोहा तथा यन्त्र और विलासिता के सारे सामान इतने मूल्य पर 
खरीदा करते थे, जिससे वे अपने इन खरीदारों के धन से मालामाल हो सकें, 
तवतक तो मजदूरों को यह आशा दिलाकर खुश किया जा सकता था कि 
उन्हें भी लूट के माल में अधिक-से-अधिक हिस्सा मिलेगा, किन्तु ये दशाएं 
अब लप्त हो रही हैँ । पिछड़े हुए राप्ट्र भी अब सूती कपड़ा, ऊन, रेशम, 
कल-पुर्जे और विलासिता के सामान उत्पन्न करने लगे हैं । कई प्रकार के 
व्यवसायों में तो वे आगे भी बढ़ गये हैं । वे वाणिज्य-व्यवसाय और शिल्प 
के अग्रदूतों के साथ केवल सुदूर विदेशों में ही नहीं, वल्कि उन अग्रदूतों के 
अपने देझ्षों में भी प्रतियोगिता कर रहे हैं । कुछ वर्षो के अन्दर जर्मनी, 
स्विट्ज़रलैण्ड, इटली, अमरीका, रूस और जापान भी महान्‌ उद्योग-धान 
देश वन गये हैं । मैक्सिको, इंडीज, यहां तक कि सविया भी प्रगतिशील 
हो रहे है, और यदि जापान का अनुकरण करते हुए चीन भी संसार के 
बाजारों के लिए भाल तैयार करने लगे, तो क्‍या होगा ? 
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“इसका परिणाम यह हुआ है कि औद्योगिक संकट, जो अब वार-वार 
“होने लगे हैँ और.जो अधिक समय तक कायम रहते हें, वहुत-से व्यवसायों 
के लिए दीर्घ॑स्थायी बनते जा रहे हैं । | 
चत्तमान आर्थिक व्यवस्था के अन्दर सब एक सूत्र में ग्रंथित और सब 
एक साथ मिले हुए है और सब मिलकर औद्योगिक और व्यवसाय-सम्वन्धी 
प्रणाली का---जिसके अन्दर हम छोग रह रहे हे--पतन अवश्यम्भावी 
बना रहे हैं । इस प्रणाली की अवधि अब कुछ वर्षों की ही है--शत्ताव्दियों 
'की नहीं । इसके लिए अब समय की अपेक्षा है, और जरूरत हूँ इस बात की 
कि मौका आते ही हम .इसपर जोरदार आक्रमण कर दें। आठरूसी लोग 
इतिहास का निर्माण नहीं करते, वे तो उसे सहन करते हैं । 
इसी कारण सम्य राप्ट्रों में शक्तिशाली अल्पसंख्यंक समुदाय यह मांग 
पेश करता हूं कि पूर्ववर्ती पीढ़ियों हारा संचित्त समस्त सम्पत्ति समाज को 
लौटा दी जाय । भूमि, खान, कारखाना, वासगृह और आवागमन के साधनों 
पर सर्व-साधारण का अधिकार होना चाहिए, यही इन प्रभुत्वशाली दलों का 
मूलमन्त्र वन गया है । धनी ओर दवितशाली छोगों का प्रिय अस्त्र---दमत--- 
अब विद्रोह की भावना की विजयशील प्रगति को अवरुद्ध करने में कुछ नहीं 
कर सकता। और यदि लाखों श्रमजीवी शक्ति-प्रयोग द्वारा सत्ताधारियों के 
हाथ से जमीन और करू-कारखाने छीन लेने के लिए वगावत नहीं कर बैठते 
हैं तो विदवास रखिये कि इसका कारण इच्छा का अभाव नहीं है ! वे अनू- 
कूल अवसर की प्रतीक्षा कर रहे हें--ऐसे अवसर की, जेसा सन्‌ १८४८ में 
उपस्थित हुआ था । उस समय वे अन्तर्राष्ट्रीय आन्दोलन द्वारा सहायता 
प्राप्त करने की आशा से वर्तमान आर्थिक व्यवस्था का विध्वंस करना आरंभ 
कर देंगे । 
जिन छोगों ने इस विषय का जध्ययन किया है, वे एक मत से इस 
बात का समर्थन करते हें कि समाज समस्त सम्पत्ति पर अपना अधिकार 
प्राप्त करके सव लोगों को, जहांतक उत्पादन का सम्बन्ध है, इस बात का 
विश्वास दिला सकता हुँ कि प्रतिदिन चार या पांच थ॑ं” तक शारीरिक 
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परिश्रम करने के बदले उन्हें प्रचुर परिमाण में वस्तुएं मिल सकेंगी । यदि 
प्रत्येक व्यक्ति वालकपन से ही इस वात को सीख ले कि वह जो भोजन 
करता हूँ, वह जिस घर में रहता है, वह जिस पुस्तक को पढ़ता है, आदि 
चीजें कहां से आईं; और यदि प्रत्येक व्यक्ति अपने अन्दर ऐसी 
आदत डाले कि वह अपने मानसिक श्रम के साथ-साथ किसी प्रकार 
के व्यवसाय में शारीरिक परिश्रम भी करे, तो समाज सहज ही 
इस कार्य को पूरा कर सकेगा । इसके सिवा एक वात और भी हूं, 
वह यह कि निकट-भविष्य में चीज़ों की पंदावार और भी सरल ढंग 
से हो सकेगी । यदि सव छोग मिलकर काम करें, तो सभ्य समाज थोड़े 
परिश्रम से ही कितना पैदा कर सकता हैँ और उसके द्वारा कितने महान्‌ 
कार्य सम्पादित हो सकते हें, इसकी कल्पना करने से ही हम समझ सकते 
हैँ कि वत्तमान स्थिति में कितनी भयंकर क्षति हो रही है । दुर्भाग्यवश उस 
अध्यात्म-विद्या ने, जिसे राजनेतिक अर्थज्ञास्त्र कहा जाता है, परिश्रम की 
मितव्ययिता पर, जो उसका मूलतत्त्व होना चाहिए, कभी विचार त्तक नहीं 
किया है । 

हमारे वत्तेमान कल-पुर्जे और सावन-संयुक्त साम्यवादी समाज में 
घन की सम्भावना. में कोई सन्देह नहीं रह गया है । सन्देह तभी उत्पन्न होते 
हैं, जब विचारणीय प्रइन यह होता हूँ कि क्या ऐसे समाज का अस्तित्व हो 
सकता है, जिसमें मनुप्य के-कार्य राज्ये के नियन्त्रण के अधीन न हों; सार्व- 
जनिक कल्याण के लिए क्या यह आवश्यकता नहीं है कि यूरोपीय सम्प्रदाय 
अपनी उस थोड़ी व्यक्तिगत स्वतन्त्रता का बलिदान करे, जिसे उसने वत्तेमान 
शताब्दी में इतना अधिक वलिदान करके फिर से प्राप्त किया हूँ ? साम्य- 
वादियों में एक दल का यह विश्वास हैँ कि राज्य की बलिवेदी पर व्यक्तिगत 
स्वतन्त्रता का बलिदान किये विना इस प्रकार का परिणाम असम्भव हैँ । 
दूसरा दल--जिसमें हम छोग शामिल हँ--इसके विपरीत यह विश्वास 
करता है कि राज्य को उठा देने, व्यक्ति द्वारा पूर्ण स्वतन्त्रता प्राप्त करने, 
स्व॒तन्त्र समझौता और सम्मिलून करने और विलकुल स्वतन्त्र संघ द्वारा 


अराजकता : सिद्धान्त और आदशं श्श्५ 


ही हम साम्यवाद को प्राप्त कर सकते हें, जिसका अर्थ हैँ हमारे सामाजिक 
उत्तराधिकार पर सर्वताधारण का अधिकार और सम्पत्ति के उत्पादन में 
सब लोगों का समान भाग । - 

यही प्रइन है, जो इस समय अन्य सव प्रश्नों को गौण बना रहा है । 
साम्यवाद को इसे अवश्य ही हल करना पड़ेगा, चाहे इसमें उसके समस्त 
प्रयत्न भले ही खतरे में पड़ जायं और उसका बाह्य विकास पंगु हो जाय | 

अब हम साववानी के साथ इसका विदलेपण करेंगे । 

यदि प्रत्येक साम्यवादी अपने विचारों को पू्वंकाल की ओर ले जाय, 
तो अवश्य ही उसे वे सव मत्सर याद आ जायंगे, जो उस समय उसके मन 
में उदित हुए थे, जवकि पहले-पहल उसन यह धारणा की थी कि पूंजीवादी 
प्रथा और भूमि तथा धन पर व्यक्तिगत अधिकार---इन दोनों का नष्ट 
किया जाना आवश्यक हो गया हैं । 

यही भावना आज उस मनुष्य में उत्पन्न होती है, जो पहले-पहल यह 
सुनता हे कि राज्य, उसके कानून, प्रवन्ध, शासन और केन्द्रीकरण की सम्पूर्ण 
प्रथा का उच्छेद ऐतिहासिक दृष्टि से आवश्यक हो गया है, और एक के 
विना दूसरे का उच्छेद असम्भव है । हमारी सम्पूर्ण शिक्षा--जों धर्म और 
राज्य द्वारा दोनों के स्वार्थों पर ध्यान रखकर दी गई हं---इस भावना पर 
विद्रोह कर बैठती हूँ । 

पर क्या इस वजह से उसकी सत्यता में कुछ कमी आ सकती हूँ .? अपनी 
मुक्ति के लिए हमें कितने ही पक्षपातों की वलि देनी पड़ी थी । राज्य में 
विश्वास भी एक प्रकार का पक्षपात है । क्‍या हम इस मत्सर की वलि न 
द्रेकर इसे.जीवित रखेंगे ? यदि मनुष्य अपनी सृष्टि के आदिकाल से ही 
वरावर समाज में रहा हैँ, तो राज्य भी सामाजिक जीवन का एक रूप है, 
ओर जहांतक यू रोप के समाजों का सम्बन्ध है, यह वहुत ही आधुनिक है । 
राज्यों के स्थापित होने के पूर्व भी हजारों वर्ष तक मनुष्य रहा करते थे । 
मेसिडोनिग्रा और रोम के साम्राज्य निभित होने के पूर्व यूनान और रोम का 
अस्तित्व था और हम आवुनिक यूरोपवासियों के लिए तो आधुनिक राज्यों 
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का प्रारम्भ सिर्फ सोलहवीं झताव्दी से ही होता है. । मध्यकालीन स्वतंत्र 
समाज को सम्पूर्ण पराजय हो जाने के वाद ही सैनिक, न्यायकर्त्ता, जमींदार 
और पूंजीपतियों की वह पारस्परिक वीमा कम्पनी कायम हो सकी, जिसे 
हम राज्य कहते हैँ । हु 

सोलहवीं शर्ताब्दी में ही स्थानीय स्वाधीनता, स्वतन्त्र सम्मिलन एवं 
संगठन और सब प्रकार के स्वाघीन संघों के भावों पर, जिनके वे ही सब 
अधिकार थे जो इस समय राज्य द्वारा अपहृत हो चुके हें, 
घातक आधोत पहुंचाया गया था । इसी समय जब धर्म और राजकीय 
शक्ति के वीच मैत्री हुई और उसने उसी संस्था का अन्त कर डाला, जो संघ 
के सिद्धान्त पर अवस्थित थी, जिसका अस्तित्व नवीं से पन्द्रहवीं शताब्दी 
तक वत्तेमांन था और जिसने यूरोप में मध्ययुग के स्वतन्त्र नगरों का महान्‌ 
युग उत्पन्न किया था । : 

हम उन साधनों को अच्छी तरह जानते हैं, जिनके द्वारा ईश्वर, जमीं- 
दार, पुरोहित, व्यापारी, न्यायकर्त्ता, सेनिक और .राजा की इस संस्मा ने 
अपना आधिपत्य स्थापित 'किया था । सब प्रकार के स्वतंत्र संघों--प्राम्य 
समाज, वण्णिक्‌ू-संघ और भ्रतू मण्डल--और मध्ययुग के नगरों को नेस्त- 
नावूद करके ही यह आधिपत्य स्थापित किया गया था । ग्राम्य समाज की 
भूमि को और वणिक्‌ संघों की सम्पत्ति को जब्त करके ऐसा हुआ था । 
मंनुष्यों के वीच के सभी प्रकार के स्वतन्त्र समझौते को पूर्ण रूप में कठोरता 
के साथ रोककर ऐसा किया गया था । धर्म और राज्य ने हत्या, लोहचक्र, 
फांसी के तख्ते और तलवार के वल पर अपना आधिपत्य स्थापित किया था | 
इसके वाद वे 'प्रजा' के एक ऐसे असम्बद्ध समूह पर राज्य करने में समर्थ 
हुए, जिसमें परस्पर किसी प्रकार की प्रत्यक्ष एकता नहीं थी । 

अभी थोड़े दिन हुए, जबसे हमने आपस में मिलने-जुलने के उस अधि- 
कार को, जिसका किसान और कारीगर छोग मध्ययुग में स्वतन्त्रतापूर्वक 
उपभोग किया करते थे, संग्राम और विद्रोह द्वारा फिर से जीतना शुरू कर 


दिया हूँ । 
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: “और, अबतक यूरोप में ऐसी हजारों स्वाबीन संस्थाएं स्थापित हो 
- चुकी हैं, जहां लोग आपस में मिलकर अध्ययन-करतें हैं, शिक्षा देते हैं, शिल्प, 
वाणिज्य, विज्ञान, कला, साहित्य आदि की चर्चा करते हैं, दुर्बलों और 
असहायों का पोषण करते हें, इस प्रकार के शोपण:का प्रतिरोध करते. हैं, 
मनोरंजन करते हैं; गम्भीर कार्य करते हैं, भात्म-तुप्टि और आत्म-त्याग 
करते हैं, और इसी प्रकार के अन्य वहुत-से कार्य करते हे, ज़िनसे मनुष्य का 
जीवन क्रियात्मक और चिन्ताशील बनता हैँ । इस प्रकार की.समितियों को 
हम देश के कोने-कोने में--राजनैतिक, आथिक, कलात्मक, बौद्धिक 
सभी क्षेत्रों में--स्थापित होते हुए देखते हैं । इनमें कुछ तो गुलाव के फूल के 
समान ल्षणस्थायी होती हैं तो कुछ दस-बीस बपों तक अपना अस्तित्व बनाये 
रहती हैं। ये सभी---अपने प्रत्येक दल, मंडल, शासख्रा या विभाग की स्वतंत्रतों 
को अक्षुण्ण रखते हुए--परस्पर संबवद्ध होने, अपने में तया-सीमान्त के 
बाहर के राष्ट्रों में एकता स्थापित करने का प्रयत्न करती हैं । वे समय मनुष्यों 
के समस्त जीवन को एक ऐसे जाल से आज्छादित करने की चेष्टा करती हैं, 
जिसके फंदे एक-दूसरे से सम्बद्ध कौर बुने हुए होते हैं ।. इनकी संख्या. कई 
हजारों तक पहुंच चुकी हैं; उनके अनुयायी लाखों की संख्या में होंगे-- 
यद्यपि अभी पचास वर्ष से भी कम ही हुए होंगे, जवकि घर्म और राज्य ने 
इनमें से इने-गिने का ही अस्तित्व सहत करना आरम्भ किया था--बहुतत 
ही कम का । | | 
* इन समितियों ने सब कहीं राज्य के कार्यो पर दखल जमाना शुरू कर 
दिया है, और ये एक केन्द्रीमृत राज्य के स्थान पर स्वयंसेवकों की स्वतंत्र 
क्रिया स्थापित करने का प्रयत्न करती हैं । इंग्लैण्ड में हम देख रहे है कि 
चोरी के विरुद्ध रक्षा करने के लिए बीमा कम्पनियां स्थापित हो रही हैं; 
समुद्र तट की रक्षा, भूमि की रक्षा के लिए स्वयंसेवक-समितियां स्थापित हो 
रही हैं, जिन्हें राज्य अंपने अंगूठे के नीचे रखने का प्रयत्त करता है, जिससे 
वे जनता पर प्रमुत्व करने की सावन वंन जाय॑, यद्यपि शुरू में उनका उद्देश्य 
था बिना सरकारी सहायता के कार्य करना | यदि घर्म-और राज्य का हस्त- 


क 


कि 
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क्षेप नहीं होता, तो स्वतंत्र समितियों का अवतक शिक्षा के विज्ञाल क्षेत्र पर 
भी अधिकार हो गया होता । और, सारी कठिनाइयों के होते हुए भी,. 
इन्होंने इस क्षेत्र पर भी आक्रमण करना झुरू कर दिया है और अपना प्रत्यक्ष 
प्रभाव डाछा भी हूँ । े । 

. जव हम इन संस्थाओं की प्रगति को देखते ह, जो राज्य का--जो सव 
प्रकार से अपने आधिपत्य को कायम रखना चाहता हँ---अस्तित्व और 
उसका विरोध होते हुए भी हुई है, और जब हम देखते हें कि किस 
प्रकार ये स्वाघीन संस्थाएं सब वातों पर आक्रमण कर रही हैँ गौर केवल 
राज्य द्वारा ही उनके विकास में वाघा पहुंच रही है, तो उस समय हम यह 
मानने के लिए वाध्य होते हें कि आावुनिक समाज में एक शक्तिशाली प्रवृत्ति 
है और एक छिपी हुई शक्ति मौजूद है । तव हम अपने-आपसे यह प्रइन 
करते हैं, यदि पांच, दस, या वीस वर्ष वाद--समय की कोई वात नहीं है--- 
जमींदारों, महाजनों, पुरोहितों, न्‍्यायकर्त्तानों औौर सैनिकों की एक-दूसरे 
को सहायता पहुंचानेवाली वीमा कम्पनियों को श्रमजीवी लोग विद्रोई 
करके नष्ट कर देने में सफल हो जावें; यदि जनता चन्द महीने के लिए अपने 
भाग्य की मालिक वन जाय, और उस घन पर दखल करले जिसकी उत्पत्ति 
उसके द्वारा हुई है और स्वत्त्व की दृष्टि से जो घन उसका हूं, तो क्या वे सचमुच 
उस खून चूसनेवाले राज्य को फिर से स्थापित करने लगेंगे ? या वे इसकी 
अपेक्षा आपस के समझौते और प्रत्येक स्थान की विभिन्न और परिवत्तेनशील 
आवश्यकताओं के अनुसार साधारण से लेकर जटिल तक का संगठन करने 
का प्रयत्न नहीं करेंगे, जिससे उस घन को वे अपने अधिकार में कर सकें, 
एक-दूसरे की जीवन-रल्ला की गारंटी करें गौर जीवन के लिए जो आवश्यक 
हों, उसका उत्पादन करें ? 

क्या वे वत्तंमान शताब्दी की सर्वप्रवान प्रवृत्ति, निप्केद्धीकरण, स्वराज्य 
और स्वतंत्र इकरारनामे का अनुसरण करेंगे; अथवा वे इस प्रवृत्ति के विरुद् 
चलकर विनष्ट आधिपत्य को फिर से स्थापित करने का प्रयत्न करेंगे ? 

शिक्षित मनुष्य इस विचार मात्र पर कांप उठते हें कि कोई दिन ऐसा 
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भी हो सकता है, जव समाज में न्यायकर्ता, पुलिस या जेल के अधिकारी 
नहों। ४ 

किन्तु साफ वात तो यह हैँ कि क्या आपको इनकी उतनी जरूरत हूं, 
जितनी सड़ी-गली किताबों में आपको वताई गई है ? और यह ध्यान रहे 
कि ये पुस्तकें उन वैज्ञानिकों द्वारा लिखी गई हूँ, जो साधारणतः यह वात 
तो अच्छी तरह जानते हैँ कि उनसे पहले क्या लिखा गया हैँ, पर जो अधि- 
कांद में जनता की तथा उसके वत्त॑मान दैनिक जीवन की विलकुंल उपेक्षा 
करते हैं । 

यदि हम विना किसी भय के सिर्फ पेरिस की गलियों में ही नहीं, जहां 
पुलिस के आदमी भरे रहते हे, किन्तु खासकर देहाती लोगों के घूमने- 
फिरने के स्थान में, जहां कदाचित्‌ ही कोई राहगीर मिलता है, विचरण कर 
सकते हूँ, तो क्या पुलिस की वदौलत ही हमारी रक्षा होती हैँ ? या ऐसे 
लोगों के अभाव के कारण, जो हमें लूटना या हमारी हत्या करना पसन्द 
करते हूँ ? में उस व्यक्ति की वात- नहीं करता, जो लाखों रुपये अपनी जेब 
में डाले घूमता है। इस प्रकार का व्यक्ति ऐसे स्थानों में भी जल्द लूटा जाता है, 
जहां पुलिसवालों की संख्या काफी होती है । नहीं, में ऐसे व्यक्ति के सम्बन्ध में 
कहता हूं, जो आत्म-रक्षा के लिए भय करता है, न कि अपनी थैली के लिए, 
जिसमें अन्यायोपाजित सिक्‍के भरे हुए-हे । क्या उसका भय वास्तविक हूँ ? 
इसके सिवा क्या अनुभव ने हमें हाल ही में यह सिद्ध करके नहीं दिखा दिया 
हैँ कि हत्यारे जैक ने लन्दन की पुलिस की माँखों के सामने ही 
अपने सारे कारनामे किये थे, और वह अपने हत्या-कर्म से तभी बाज 
आया, जवकि खुद छ्वाइटचेनल की जनता ने उसका पीछा करना शुरू 
किया ? 

अपने साथ रहनेवाले नागरिकों -के साथ हमारा रोज-रोज का जो 
सम्बन्ध होता है, उसमें क्या आप समझते हें कि वस्तुतः न्यायकर्त्ता, जेल के 
अधिकारी भौर पुलिस के कारण ही समाज-विरोवी कार्य बढ़ने नहीं पाते ? 
न्यायकर्त्ता, जो सदा खूंखार वना रहता है, क्योंकि उसपर कानून का नद्या 
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छाया हुआ हैँ, अभियोग लगानेवाला, पुलिस को खबर देनेवाला, पुलिस के 
गुप्तचर तथा इसी श्रेणी के और लोग, जो अदालतों के इर्द-ग्रिदे मंडराया करते 
हैं और किसी प्रकार अपना पेट पालते हूँ, क्या ये लोग समाज में व्यापक रूप से 
दुर्वीति का प्रचार नहीं करते ? मामलों-मुकदमों की रिपोर्ट पढ़िये, परदे के 
अन्दर नजर डालिये, अपनी विश्लेषक बुद्धि को अदालतों के वाहरी भाग 
तक ही परिमित न रखकर भीतर ले जाइये, और तव आपको जो- 
कुछ मालूम होगा, उससे आपका मन विलकुल भन्ना उठेगा। 

क्या कंदखाने---जो मनुष्य की समस्त इच्छा-शक्ति और चरित्र-शक्ति 
का नाश कर डालते हैँ, जिनकी चहारदीवारी के भीतर इतने कुकर्म बन्द 
हैं, जितने संसार के किसी स्थान में नहीं हं---हमेशा अपराधों के विश्व- 
विद्यालय नहीं रहे हे ? क्या न्यायकर्त्ता की अदालत करता का स्कूल नहीं है ? 
इसी प्रकार और भी समझिये । 

जव हम यह कहते हे कि राज्य और उसके विभिन्न अंग उठा दिये जायं॑, 
तो हमसे वरावर यही कहा जाता हूँ कि हम ऐसे समाज का स्वप्न देख रहे 
हैं, जिसमें हमारी अपेक्षा दरअसल बहुत अच्छे लोगों का. वास होगा । किन्तु 
नहीं, हजार वार नहीं | हमारा कहना सिर्फ इतना ही हैँ कि इन संस्थाओं 
द्वारा मनुष्य को और भी वदतर नहीं वनने देना चाहिए । 

: बैन्थम की बहुत पुरानी सलाह का अनुसरण करते हुए यदि आप कानूनी 
बल-प्रयोग के घातक परिणामों--प्रत्यक्ष और खासकर अप्रत्यक्ष 
परिणामों---पर विचार करने रूग जायं, तो टाल्सटाय के समान, हम सबके 
समान, आप भी कानूनी बाध्यता के प्रयोग से घृणा करने रूग जायंगे, और 
आप कहने लगेंगे कि समाज के पास हजारों अन्य साधन हैं, जिनसे वह 
समाज-विरोबी कार्यों का प्रतिपेव कर सकता है । यदि आज वह उन साधनों 
की उपेक्षा कर रहा है, तो इसका कारण यह हे कि धर्म और सज्य द्वारा 
शिक्षा दिये जाने के कारण हमारी भीरुता और उदासीनता की भावना हम 
इस विषय को स्पष्ट रूप से नहीं देखने देती | जब कोई वालूक अपराध 
करता हैँ, तो उसे दण्ड देना कितना सहज होता है; :इसमें किसी प्रकार के 
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वाद-बिवाद के लिए स्थान ही नहीं होता ! एक मनुष्य को फाँसी पर लटका 
देना भी कितना: आंसान है--खासकर जब जल्लाद मौजूद है, जिसे प्रत्येक 
फांसी के लिए एक निश्चित रेकम दी जाती हँ--और इससे हमें अपराधा 
के कारण पर विचार करने से छुटकारा मिल जाता हूं । 
यह अक्सर कहा जाता है कि अंराजकवादी भावी स्वप्नलीक में विच- 
रण करते हूँ, और वर्त्तमान घटनाओं पर दृष्टि नहीं देते । किन्तु वाते यह हँ 
कि हम इन घटनाओं को खूब अच्छी तरह देखते हें और उनके असली रूप 
में देखते हैं, और यही कारण है कि हम अपने चारों तरफ के पक्षपातरूपी 
जंगल में कुल्हाड़ा छेकर चलते हें । ः 
कल्पना-राज्य में विचरण करना तथा मनुप्यों को वे जैसे हैं, उससे 
अच्छा समझना तो दूर रहा, हम उन्हें वास्तविक रूप में देखते है, और यही 
कारण हूँ कि हम दुढ़तापूर्वक यह कहते हें कि अच्छे-से-अच्छे मनुष्य भी प्रभुता 
के प्रयोग से दरअसल खराब बना दिये जाते हे । -शवित-संतुलन' गौर 
अधिकारियों पर नियन्त्रण का सिद्धान्त महज ढोंग है, और इसका 
आविष्कार उन लोगों द्वारा किया गया हूँ, जिन्होंने जनता को, जिसे वे तुच्छ 
दृष्टि से देखते हैं, यह विश्वास कराने के लिए कि जनता स्वयं अपना शासन 
कर रही हूँ, सत्ता को अपने हाव में कर लिया हैं । हम मनुष्यों को जानते हैं, 
* और इसीलिए हम उन लोगों से, जो यह खयाल करते हैँ कि विना शासक के 
मनृप्य एक-दूसरे को निगल जायगा, कहते है कि “आप उस राजा की तरह 
तर्क करते हूँ, जिसने सीमान्त पर भेज दिये जानें पर पुकारकर कहा-- 
'मेरे बिना मेरी दीन प्रजा की क्या दशा होगी! ?” 
अहा ! यदि मनुष्य उसी प्रकार का श्रेष्ठ प्राणी होता, जैसाकि प्रभत्व 
के उपासक हमें वत्ताना पसन्द करते हैं, यदि हम वस्तुस्थिति से अपनी 
आँखों को मूंदकर, उनके समान ही स्वप्त और मायालोक में अवस्थान 
करते और यह समझते कि जो अपनेको सत्तावारी समझते हैं, वे सचमच 
श्रेष्ठ श्राणी हैं, तो शायद हम भी उनके समान ही आचरण करते और शासकों 
के:विशेष गुणों में विश्वास करते । 
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यदि सत्ताधारी सज्जन सचमृच इतने बुद्धिमान और जनहित॑पी होते, 
जैसेकि उनके प्रशंसक उन्हें वताया करते हैँ, तो हम कितनी सुन्दर सरकार 
और पितृवत्‌ पालन करनेवाले रामराज्य का निर्माण कर सकते ! इस 
प्रकार के राज्य में मालिक श्रमजीवी के प्रति अत्याचारी न वनकर उसका 
पिता वन जाता ! कारखाना आनन्द का प्रासाद वन जाता, और वहां श्रम- 
जीवियों का शारीरिक हास कभी नहीं होता । न्‍्यायकर्त्ता में इतनी करता 
नहीं होती कि वह जिस व्यक्ति को जेल भेजता, उसकी स्त्री गौर “बच्चों 
को वर्षो तक भूख और विपत्ति की ज्वाला में तपाकर अन्त में किसी दिन 
घुल-घुलकर मरने देता । सरकारी वकील अपनी वक्तृत्व शक्ति की करा- 
मात दिखाने के अपूर्व सुख के लिए अभियुक्त के सिर का गाहक नहीं बनता; 
और न कहीं हम जेलर या जल्लाद को जज के आदेशानुसार कार्य करते 
देखते, जिनमें खुद इतना साहस नहीं होता कि वे अपने ॥रा दिए गए दण्ड 
को स्वयं कार्य-छूप में परिणत करें। 

मोह ! ज्योंही हम इस वात को मान लेंगे कि जो लोग शासन करते हैं, 
वे श्रेष्ठ श्रेणी के जीव होते हैं, और साधारण मनुष्यों की दुर्वलूताओं का उन्हें 
कदाचित्‌ ही, या विलकुल, ज्ञान नहीं होता, उस समय हम कितने सुन्दर 
रामराज्य की कल्पना कर सकेंगे, कितना मनोहर स्वप्न देख सकेंगे ! 
उस समय इतना ही काफी होगा कि पुरोहिती ढंग से वे एक-दूसरे पर 
नियन्त्रण रखें, और राष्ट्रीय दुर्घटनाओं का इलाज कागजी घोड़े दौड़ाकर 
करदें। आश्चर्य की वात तो यह हूँ कि चुनाव के समय उसी सावारण जन- 
समूह द्वारा उनका मूल्य आंका जाता हैँ, जिसे आपस के व्यवहार में वे 
विल्कुल मूर्ख समझते हें; किन्तु जब उसे (जनसमूह को) अपने मालिकों 
का निर्वाचन करना पड़ता हैँ, तो उस समय वे साक्षात्‌ ज्ञान की मूर्ति बन 
जाते हैं । 

शासक-वर्ग द्वारा जितने शासन-विज्ञान की कल्पना की गई है, उन 
सवबमें इसी प्रकार की खामखयाली वातें भरी पड़ी हैं; किन्तु हमारा मनुप्य- 
सम्बन्धी ज्ञान हमें वतला रहा है कि मनुप्य इतना मूर्ख नहीं है कि वह इस 
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प्रकार का स्वप्न देखता रह जाय । शासक और शासितों के गुणों का माप 
करने के लिए हमारे पास दो ठुलादंड नहीं हैं; हम यह जानते हैँ कि हम भी 
दोपशन्य नहीं हैं, और हममें से अच्छे-से-अच्छे व्यक्तित भी प्रभुत्ता के भ्रयोग 
से शीघ्र दपित वन सकते हैं। हम मनुप्यों को, जैसा वह हैँ, उसी रूप में 
लेते हैं, और यही कारण है कि हम एक मनुष्य द्वारा दुसरे मनुष्य पर शासन 
किया जाना नापसन्‍्द करते हैं, और अपनी शक्ति भर--शायद वह काफी 
जोरदार नहीं है---इस प्रकार के शासन का अन्त कर डालने का प्रयत्न करते 
हैं; किन्तु इसे नष्ट कर देना ही पर्याप्त नहीं हूँ । हमें यह भी जानना चाहिए 
कि निर्माण किस प्रकार किया जा सकता है । इस सम्बन्ध में विचार न करने 
के कारण ही जनता समस्त करान्तियों में भटकती रही है । विध्वंस के वाद पुन- 
निर्माण का भार उसने मध्यम-श्रेणी के छोगीं के ऊपर छोड़ दिया, जिन्हें 
अपने उद्देश्य को चरितार्थ करने के सम्बन्ध में यथार्थ धारणा नहीं थी, और 
फलत्ः जिन्होंने अपने छाभ के लिए शासन का पुनर्गठन किया । 
यही कारण हूँ कि अराजकता जब सत्ता के समस्त स्वरूपों का विध्वंस 
करने ऊूगती है, जब यह कानूनों को रद्द कर देने और जिस साधन द्वारा कानून 
जनता पर छादे जाते हूँ, उसे उठा देने के लिए कहती है, जब यह धर्मयाजकों 
की समस्त संस्था को सानने से इन्कार करती है, और आपस में स्वतंत्रता- 
पूर्वक समझौता करने का उपदेश देती है, ठतव वह इसके साथ-साथ सामाजिक 
रीति-रस्म के मुल्यवान अंश को कायम रखने और विस्तृत करने का भी प्रयत्त 
करती हूँ, क्योंकि विना इसके कोई भी मानव या पणु-समाज कायम नहीं रह 
सकता। अराजकता सिर्फ यही चाहती है कि सामाजिक रीति-रस्म चंद छोगों 
के अधिकार द्वारा कायम न होकर सव छीगों के सम्मिलित कार्य द्वारा कायम 
रखे जाय । 
समाज के लिए समाजतंत्रमूलक रीति-रस्म और संस्याएं अत्यंत आव- 
रेयक हूँ, सिर्फ इसलिए नहीं कि इनके द्वारा आधिक कठिनाइयों का समा- 
धान होता हैँ, वल्कि इसलिए भी कि ये उन सामाजिक रीति-तीतियों को 
कायम रखती हैं, और उन्हें विकसित करती है जिनके द्वारा मनुष्यों का 
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परस्पर मिलनाज्जुलना होता है । इनके द्वारा मनुष्यों के बीच इस प्रकार का 
संबंध स्थापित होना चाहिए जिससे व्यक्ति का स्वार्थ समष्टि का स्वार्थ 
समझा जाय। ऐसाहोने से ही मनुष्य आपस में विभवत न होकर एक हो 
सकते " 

४. जब हम अपने मन में यह प्रश्न करते हे कि मानव या पण्ु-समाज में किस 
उप्राय द्वारा एक निद्िचित नेतिक सतह कायम रखी जा सकती हैँ, उस समय 
हमें त्तीन ही उपाय दीख पड़ते हैं; समाज विरोधी कार्यो का दमन, नैतिक शिक्षा 
और पारस्परिक सहायता का अम्यास । और चं कि ये तीनों परीक्षा की कस्तौटी 
पर कसे जा चुके हूँ, इसलिए उनके परिणामों से हम उनके संबंध में विचार 
कर सकते हैं ! 

...' जहां तक दमन की व्यर्थंता का संबंध हैँ, यह तो वत्तंमान समाज की 
अव्यवस्था और क्रांति की आवश्यकता, जिसे हम सब लोग चाहते हैँ या अव- 
श्यंभावी समझते हूँ, द्वारा पर्याप्त रूप में सिद्ध हो रहा हूँ । अर्थनीति के क्षेत्र 
में जबरदस्ती का परिणाम औद्योगिक दासता आ हूँ, और .राजनैतिक क्षेत्र 
में इसका परिणाम राज्य की गुलामी । इसका अर्थ यह हैँ कि नागरिकों में 
पहले जो सव बंधन थे, वे अब विच्छिन्न हो गये हूँ, और राष्ट्र एक केन्द्रीय 
सत्ता के प्रति आज्ञाकारी प्रजावग के असंवद्ध समूह के सिवा और कुछ नहीं 

रह गया हूँ । 

बल-प्रयोग की प्रथा ने वत्तं मान समस्त राजनैतिक, आथिक और सामा- 
जिक वराइयों की सृष्टि करने में काफी सहायता ही नहीं पहुँचाई हूँ, वल्कि 
समाज की नैतिक सतह को ऊँचा उठाने में इसने अपनी संपूण असमर्थता का 
भी प्रमाण दिया है । यह उस नैतिक सतह को भी कायम रखने में समर्थ नहीं 
हुई है, जहां तक समाज पहले ही पहुँच चुका था। यदि कोई उपकारी देद- 
दूत हमारी आँखों के सामने उन सव अपरावों को प्रत्यक्ष कर दिखाये 
जो समय समाज में प्रतिदिन, प्रति मिनट अज्ञान के पढें में, या स्वयं कानून 
के संरक्षण में ही हुआ करते हैं, तो समाज उस भयानक अवस्था को जान- 
कर कांप उठेगा । सबसे. बड़े राजनैतिक अपराधों के करनेवाले--जसे, 
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नेपोलियन ततीय, अथवा, सन्‌ १८७१ में समाजतंत्र के पतन के वाद भंई 
महीने के खूनी सप्ताह के अपराबी--बेंदाग बच जाते हूं शताब्दियों 
तंक दमनन्नीति का प्रयोग किया गया है, करैर यह इतनी बुरी तरह 
असफल हुई है कि यह हमें एक ऐसी अन्यकारपूर्ण तंग गली में ले 
गई है, जिससे हम तभी बाहर निकल सकते हैँ, जब हमारे एक हाथ में 
मणशाल और दूसरे हाथ में सत्तात्मक अतीत की संस्थाओं की जड़ में 
कुठाराधात करने के लिए कुठार हो 

न॑तिक शिक्षा की जो महत्ता है, खासकर उसे नैतिक शिक्षा कीं, 
जो अन्नोत्त रूप से समाज के अन्दर फैलती रहती है, और हममें से प्रत्येक 
व्यक्ति अपने देनिक जीवन के तथ्यों और घटनाभों.पर जो आलोचना करता 
ओऔर भाव प्रकट करता हूँ, उसके परिणामस्वरूप उत्पन्न होती हैँ उसे हम 
बंवध्य मानते हैं; किन्तु यह शक्ति एक ही दक्शा में समाज के लिए कारंगर 
हो सकती है, और वह यह ॒कि संस्थाओं के आचरण के परिणामस्वरूप 
जो वहुत-सी परस्पर-विरोबी अनैतिक शिक्षाएं उत्पन्न होती हैं, उनके साथ 
उसका संघर्ष नही। ' हू 

इस प्रकार संधर्ष होने से उसका प्रभाव शून्य या हानिकारक होता हू । 
ईसाई धर्म के नीतिज्ञान को लीजिये, फांसी पर लटबकनेवाले प्रभु ईसा के 
नाम पर जो नंतिक उपदेश दिये जाते हैं, उससे वृढ़कर और किस उपदेश का 
लोगों के मत पर असर पड़ सकता था, और ईसा के बलिदान में जो कवित्व 
है, सूली देने वालों को क्षमा कर दैनें में जो महत्ता है, उसकी रहस्यमयी 
शवित का कितना प्रभाव पड़ सकता था? फिर भी घमे की अपेक्षा संस्था 
ही अधिक शक्तिशालिनी सिद्ध हुई । इसके वाद शीघ्न ही ईसाई घर्म, 
जो साम्रज्यवांदी रोम के विरुद्ध एक क्रान्ति था, रोम द्वारा ही विजित 
हुआ, और ईसाई धर्म ने उसके सिद्धान्त, रीति-मीति और भाषा को ग्रहण 
कर लिया | ईसाई धर्म ने रोम के कांनून को अपना समझकर अपनों 
लिया। इस प्रकार राज्य से मिलकर वह इतिहास में समस्त अ्ं-समाज- 
तल्त्रवादी संस्थाओं का भंयंकर शत्र्‌ बन गया, हालांकि आरम्भ में ईसाई 
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धर्म इन संस्थाओं का समर्थक था। 

क्या एक क्षण के लिए भी हम यह विश्वास कर सकते हैँ कि नैतिक 
उपदेश में, जिसका पोषण सावंजनिक शिक्षा-विभाग के अन्त्रियों के 
गरती-पत्रों में हुआ करता हैँ, वह सृजन-शक्ति होगी, जो सुजन-शवित ईसाई 
धर्म में नहीं थी ? और सच्चे सामाजिक मनुष्यों का मौखिक उपदेश कर ही 
क्या सकता है, जवकि उसके विरुद्ध सरकारी तथा पूंजीपतियों की उन 
संस्थाओं के उपदेश की प्रतिक्रिया होती रहती हे, जिनका आधार समाज- 
विरोधी सिद्धान्त हे ? 

अब तीसरी चीज जो वाकी रह जाती हे, वह हूँ संस्था, जिसकी क्रिया 
इस रूप में हो, जिससे सारे सामाजिक कार्य अभ्यास और सहज-बुद्धि की 
अवस्था में हो जायं । यह तीसरा साधन--जैसा कि इतिहास से सिद्ध है-- 
कभी अपने लक्ष्य से विचलित नहीं हुआ, दुघारी तलवार के रूप में इसने कभी 
कार्य नहीं किया और इसका प्रभाव क्षीण तभी हुआ हूँ जब रीति-रस्म अचल 
झौर जड़ीभमूत बनकर घर्म के रूप वन गये, जब उन्होंने व्यक्ति से कार्य करने 
की सारी स्वतंत्रता छीनकर उसके व्यक्तित्व को लुप्त कर देने का प्रयत्न 
किया, और इस प्रकार मनुष्य को उस धर्म के विरुद्ध विद्रोह करने के लिए 
विवश किया, जो जड़ीभूत वन जाने के कारण उन्नति का शत्रु बन गया था । 

असल वात तो यह हूँ कि अतीतकाल में उन्नति का जो मूल तत्त्व था, 
या मनुप्य जाति की नैतिक और बौद्धिक उन्नति का साधन था, उसका कारण 
है, पारस्परिक सहायता का अभ्यास और वे रीति-रस्म, जो मनुष्यों की समानता 
को मानते थे और जिन रीति-रस्मों ने उन्हें उत्पन्न करने तथा खर्च करने के 
लिए मानव-समाज को एक साथ मिलाकर परस्पर की सहायता के लिए 
एकता के सूत्र में ग्रंथित कर दिया था, और उन्हें संघवद्ध करकें यह बता दिया 
था कि अपनेमें से नियुक्त किये गए पंचों के सिवा और किसी दूसरे जज को 
दे अपने विवाद का निर्णायक न मानें । 

प्रत्येक अवसर पर, जब सर्वसाधारण की प्रतिभा से इन संस्थाओं की 
उत्पत्ति हुई (जब कुछ समय के लिए उक्त प्रतिभा थोड़ी देर के लिए भी स्वतंत्र 
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हुई है) और जव इन संस्थाओं का विकास एक नई दिल्ञा में हुआ है, तंव समाज 
की नैतिक सतह, उसका भौतिक कल्याण, उसकी स्वतंत्रता, उसकी वौद्धिक 
प्रगति और उसकी मौलिकता एक कदम आगे बढ़ गई है । इसके विपरीत 
प्रत्येक अवसर पर इतिहास के पृष्ठों में यह देखा गया है कि विदेशी विजय से 
या परम्परा से प्रामाणिक माने जानेवाले पक्षपातपूर्ण विचारों के कारण 
जब-जब मनुप्य समाज शासक और शासित, घनी और श्रमिक में अधिकाधिक 
विभवत होता गया है, तव-तव समाज की नैतिक सतह में हास होता गया 
और जनता की आधथिक दशा खराव होती गई, जिससे चन्द लोगों के हाथ में 
घन इकदूठा होगया और युग की भावना पत्तनोन्मुख होगई । 

इतिहास हमें यही शिक्षा देता है, और इस शिक्षा से हमने स्वतंत्र समाज- 
तंत्रवादी संस्थाओं में विश्वास करना सीखा है, जिससे शासन द्वारा अघः- 
पतित समाज का उत्थान हो । 

इस समय हम साथ रहते हुए भी एक-दूसरे को नहीं जानते । हम चुनाव 
के दिन सभाओं में एकत्र होते हैं, उम्मीदवारों के मिथ्या या कल्पित उद्देश्यों 
को सुनते हैं और फिर अपने घर वापस लौट जाते हैँ । सार्वजनिक हित से 

/संवंध रखनेवाले जितने प्रइन हैं, उनकी चिन्ता सरकार को रहती है; यह 

देखना एकमात्र सरकार का ही काम होता हूँ कि हम अपने पड़ोसी के स्वार्थ 
में खलल न पहुंचावें, और यदि सरकार यह काम नहीं कर सके, तो इस 
बुराई के प्रतिकार के लिए वह हमें दंड दे । 

हमारा पड़ोसी भूख से मर जाय, या वह अपने बच्चों की हत्या कर डाले, 
इसमें दखल देना हमारा काम नहीं । यह काम पुलिस के आदमियों का हूँ । 
हम लछोग कदाचित ही एक-दूसरे को जानते हैँ । हमें एक करने का कोई साधन 
नहीं होता । इसके विपरीत हमें विलग करने के लिए ही सव साधन मौजूद 
रहते हेँ। और कोई उपाय न देखकर हम सर्वशक्तिमान (पहले यह ईश्वर था, 
अब सरकार है) से यह याचना करते है. कि वह ययादक्ति समाज-विरोधी 
दुष्कृत्यों को चरम-सीमा पर पहुँचने से रोके । 

समाजतंत्रवादी समाज में इस प्रकार का विलगाव, बाह्य शक्ति में इस 
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प्रकार का विश्वास; कायम नहीं रह सकता । समाजतंत्रवादी संस्थाओं का 
निर्माण पार्लमेंट या म्यूनिसिपेलिटी नामधारी व्यवस्थापिका सभाओं के 
ऊपर नहीं छोड़ा जा सकता। यह काम संपूर्ण समाज का होगा, इसका स्वा- 
भाविक विकास होगा और वृहत्‌ जन-समुदाय की रचनात्मक बुद्धि का यह 
परिणाम होगा । समाजतंत्रवाद ऊपर से: छादा नहीं जा सकता | यदि संपूर्ण 
समाज का अनवरत और दैनिक सहयोग इसे धारण न करे, तो यह चन्द 
महीनों के लिए भी कायम नहीं रह सकता। यह स्वतंत्र होकर ही रह 
सकता हे । 

जनता में जो हजारों नित्य के साधारण कार्य हुआ करते हैँ, उनके बीच 
अनवरत संयोग स्थापित किये विना यह कायम नहीं रह सकता ॥ स्थानीय 
जीवन की सृष्टि किये विना--जिसमें छोटे-से-छोटा जन-समूह, थोड़े-से घर, 
गली, मुहल्ले और समाज स्वतंत्र हों--यह कायम नहीं रह सकता । यदि 
इसके द्वारा समाज में उसकी आवश्यकताओं---जीवन की आवश्यकताओं, 
विलासिता, अध्ययन और आमोद-प्रमोद के साधन--की पूर्ति के लिए 
सहसोरों संस्थाओं का जालन विछ जाय, तो फिर इसका उद्देश्य सिद्ध नहीं 
होता। इस प्रकार की संस्थाएं संकीर्ण और स्थानीय वनकर नहीं रह सकतीं ।९ 
उनका झुकाव अवश्य ही अन्तर्राप्ट्रीयता छी ओर होगा (जैसा कि विद्वत्‌ 
परिषद, साइकिलिस्ट क्लब, लोकोपकारिणी संस्थाएं तथा इसी प्रकार की 
अन्य संस्थाओं का हुआ करता है ) । 

समाजतंत्रवाद द्वारा जो सामाजिक रीति-नीति--आरम्भ में चाहे 
वह आंशिक ही क्‍यों न हो--जीवन में उत्पन्न होगी, वह एक ऐसी शक्ति 
होगी, जो सामाजिक रीति-नीति के महू तत्व को कायम रखने और 
विकसित करने में समस्त दमनात्मक साधनों की अपेक्षा विद्येप क्षमताशाली 
सिद्ध होगी । 

* सामाजिक संस्था का यही स्वरूप है, जिसमें हम सामंजस्य की भावना 

का विकास चाहते हैँ और जिस भावना को हमारे ऊपर छाद देने का काम 
धर्म और राज्य ने अपने ऊपर ले लिया हैं; किन्तु उसका परिणाम कितना 


अराजकता : सिद्धान्त और आददों १२९ 


बोचनीय हुआ है, यह हम भलीभांति जानते हैं ॥ जो लोग यह कहते हें कि 
समाजतंत्रवाद और अराजकता दोनों एक साथ नहीं चल सकते, उनके इस 
कथन का उत्तर हमारी इन वातों में हैं । आप देखेंगे कि वे दोनों एक-दूसरे 
के आवद्यक भंग हैं । व्यक्तित्व का--श्यक्ति की मौलिकता का--शक्ति- 
शाली विकास तभी हो सकता हैँ, जब मोजन और घर की प्रायमिक आव- 
ध्यकताएं पूरी हो जायं, जब जीवन धारण करने के लिए प्रकृति की शक्तियों 
के विरुद्ध हमारा संग्राम सह हो जाय, और जब मनुप्य का सारा समय दैनिक 
जीवन की तुच्छ बातों में ही न लग जाय । ऐसा होने पर ही उसकी वृद्धि 
उसकी कलात्मक सुरुचि, उसकी उद्भावनी शक्ति और उसकी प्रतिभा स्व- 
तंत्र रूप से विकसित हो सकती हँ और महान्‌ कार्यो के लिए प्रयत्न कर 
सकती है । 

वेयक्तिक विकास और स्वतंत्रता के लिए समाजतंत्रवाद सर्वोत्तम आधार 
है; पर यह वह व्यक्तिवाद नहीं है, जो मनुष्य को स्वार्थ के लिए सवके विरुद्ध 
युद्ध करने के छिए उत्पेरित करता हँ---ब्यक्तिवाद का यही रूप अबतक 
जाना गया हँ---वल्कि यह मनृप्य की योग्यता, उसकी मौलिकता के श्रेप्ठ 
विकास, उसकी बुद्धि, भावना और इच्छाशक्ति के महत्तम सुफल की पूर्ण 
वृद्धि का द्योतक हूँ ।. | 

जब हमारा आदर्श इस प्रकार का हूँ तो फिर हमें इस वात की चिन्ता 
ही क्या है कि हमारा यह आदर्श णीघ्व चरितार्थ नहीं हो सकता ! 

हमारा पहला ककत्तंव्य यह हैं कि हम समाज का विश्लेषण करके, विकास 
के किसी निश्चित समय में, उसकी विज्ञोप प्रवृतियों का पता लगायें और 
उनका स्पप्ट वर्णन करें । फिर इसके बाद हम उन छोगों के साथ, जो हमारे 
जैसे ही विचार रखते हें, इन प्रवृत्तियों के अनुसार कार्य करें। और फिर बाज 
से ही, खासकर कान्ति के युग में संस्थाओं तथा उन कुसंस्कारों के, जिनके 
कारण इन प्रवृतियों के विकास में वाबा पहुंचती है, विध्व॑स के लिए कार्य 
करना शुरू कर दें। बस, शान्तिपूर्ण या क्रान्तिकारी उपायों से हम इतना ही 
कर सकते हेँ। हम यह जानते हें कि इन प्रवृतियों के अनुसार कार्य 


१३० ह आऋंति को भावना 


करते हुए हम समाज की प्रगति में सहायता पहुंचाते हैं । जो लोग इनका 
प्रतिरोध करते हैं, वे प्रगति के मार्ग में वाबा डालते हैं । फिर भी लोग अक्सर 
यह कहा करते हें कि क्रमशः सफर तय करना चाहिए, और वे निकटतम 
स्थान तक पहुंचने के उद्देश्य से कार्य भी करते हें, और तब वे उस पथ को 
ग्रहण करना चाहते हैं, जो उन्हें वहां तक ले जाता है जिसे वे पहले की 
अपेक्षा उच्चतर आदर मानते हें । 

. ,किन्तु इस प्रकार तके करने का अर्थ मेरी समझ में, मानव-प्रगति के 
वास्तविक स्वरूप को समझने में भूल करना है, और एक ऐसी फौजी उपमा 
का प्रयोग करना है, जो यहां मौजूं नहीं होती । मनुष्य-जाति गेंद-जैसी 
लुढ़कनेवाली कोई वस्तु नहीं और न यह मार्च करनेवाला सैन्यदल है । यह 
एक सम्पूर्ण वस्तु है, जिसका कऋम-विकास एक साथ ही लाखों के समूह में--- 
जिनसे यह वनी हुई हूं---होता रहता है । इसके लिए यदि आप कोई उपमा 
चाहें, तो यह उपमा सेन्द्रिय जीवों के विकास के नियमों में मिलेगी, न कि 
“किसी अचेतन गतिशील वस्तु में । 

वात यह हैँ कि समाज के विकास का प्रत्येक रूप उन सब बुद्धिमान 
मनुष्यों की कार्यवाही का परिणाम हैँ, जिनको लेकर वह समाज गठित हुआ 
है। इसपर लाखों मनुष्यों की इच्छा-शक्ति की छाप लगी रहती है । अतएवं 
वीसवीं शताब्दी में, विकास का क्रम चाहे कुछ भी हो, समाज की यह भावी 
स्थिति स्वाघीन भावों की जाग्रति का परिणाम प्रकट करेगी, जो जाग्रति 
इस समय हो रही है । और बवीसवीं शताब्दी की संस्थाओं-पर इस आन्दोरून 
का प्रभाव कितनी गहराई के साथ पड़ेगा, यह इन बातों पर निर्भर करेगा 
कि कितने मनुष्यों ने आज परम्परा से माने जानेवाले पूर्व-संस्कारों का 
परित्याग किया है, पुरानी संस्थाओं पर आक्रमण करने में कितनी शक्ति 
खर्च की है, जनता पर कहां तक प्रभाव डाला हूँ गौर जनंता के चित्त पर 
स्व॒तन्त्र समाज का आदर्श कितनी स्पष्टता के साथ अंकित किया हूँ 

श्रमजीवियों और किसानों की प्रारम्भिक वुद्धि को सभी दलों वे---इसमें 
सरकार में विश्वास रखनेवाला साम्यवादी दल भी शामिल हँ--वरावर ज्ञात 
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यथा अज्ञात रूप में दछगत विनयानुशासन द्वारा दवाया है । केन्द्रीय संस्थाओं 
और कमेंटियों द्वारा प्रत्येक विपय में आदेश दिया जाता हैँ, और स्थानीय 
संस्थाओं का काम हैं उन आदेशों का पालन करना, 'जिससे संस्था की एकता 
को खतरा न पहुंचे ।' एक शब्द में, सम्पूर्ण शिक्षा, सम्पूर्ण मिथ्या इतिहास 
, इसी उद्देश्य से लिखा गया हैं ; अर्थशास्त्र के सम्पूर्ण समझ में न आनेवाले 
अर्द्ध-बन्ान का इसी उद्देश्य को ध्यान में रखकर विस्तार किया गया है । 
जो लोग इन जजेर चालों को तोड़ने के लिए कार्य करेंगे, जो 
इस बात को जानेंगे कि व्यक्तियों और जन-समूहों फी प्रारम्भिक भावना 
को किस प्रकार समुत्यित किया जाता हैँ, जो उनके पारस्परिक सम्बन्ध में 
स्वतंत्र समझदारी के सिद्धान्त के आधार परु जीवन की सुष्टि करने में समर्थ 
होंगे, जो इस वात को समझेंगे कि वेचित्रय--यहां तक कि संघर्ष भी---जीवन 
हैं और एकरूपता मृत्यु; वे भावी शताव्दियों के लिए ही नहीं, वल्किशीकघ्र 
ही आनेवाली क्रान्ति के लिए हम लोगों के समय के लिए कार्य करेंगे। 

' हमें स्वाधीनता के खतरों और दुरुपयोगों से डरने की जरूरत नहीं। 
जो लोग कुछ नहीं करते, उन्हींसे कोई भूल नहीं होती | जो लोग सिर्फ आज्ञा 
पालन करना जानते हैँ, वे भी उतनी ही, या उनकी अपेक्षा अधिक, भूलें 
करंते हें जो अपनी बुद्धि और सामाजिक शिक्षा के अनुसार अपना मार्गे 
आप ढूंढ़ निकालने का प्रयत्न करते हैं । व्यक्ति की स्वतंत्रता का आदर्श- 
यदि परिस्थिति के कारण, जिसमें एकता को भावना पर संस्थाओं द्वारा 
पर्याप्त रूप में जोर नहीं दिया जाता, गलत रूप में समझा जाय---तो वह 
अवश्य ही व्यक्ति द्वारा इस प्रकार के कार्य करा सकता है, जो मनुप्यता की 
सामाजिक भावनाओं के प्रतिकूल हों। यदि हम मान भी लें कि ऐसा 
होता ही है, तो क्या इसी कारण स्वतंत्रता के सिद्धान्त को घता बताई जा 
सकती हूँ ? तो क्या इसी कारण उन प्रभुओं का उपदेश मान लिया जाय 
जो लोगों को विचलित होने से रोकने के लिए स्वतंत्र प्रेस पर सैन्सर कायम 
करते हें, और एकरूपता तथा विनयानुशासन का भाव वनाये रखने के लिए 
प्रगतिशील दलों का गला घोंटते हैं ? सन्‌ १७९३ में प्रतिक्रिया की विजय को 
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निश्चित बनाने के लिए यही तो किया गया था । 

व्यक्ति की स्वतंत्रता के नाम पर जब हम समाज-विरोधी कार्य होते 
देखें तो सिफे यही किया जाना चाहिए कि प्रत्येक व्यक्ति अपने लिए और 
ईश्वर सवके लिए' इस सिद्धान्त को हम तिलांजलि दे दें, और किसीके भी 
सामने इस प्रकार के कार्यों के सम्बन्ध में हम जो-कुछ सोचते हे उसे साहस- 
पूर्वक साफ-साफ कह डालें । इससे संघर्ष उत्पन्न हो सकता है; किन्तु संघर्ष 
ही तो जीवन हूँ । इस संघर्ष से हम उन कार्यों को जितनी खूबी से समझ 
सकते हैं, उतनी खूबी के साथ पुराने जमे हुए विचारों के प्रमाव में रहकर 
कदापि नहीं समझ सकते । 

यह प्रत्यक्ष हे कि जनता के मन में उत्पन्न होनेवाली इतनी गम्भीर क्रांति 
केवल भाव-राज्य तक ही सीमित नहीं रह सकती,कार्य क्षेत्र तक उसका विस्तार 
होना निश्चित है । यही कारण हँ कि नवीन भावों के कारण सब देश्षों में, 
सभी संभव दछ्षाओं में, कितने ही विद्रोहात्मक कार्य उद्दीपित हुए हैं; पहले 
पूंजीवाद और राज्य के विरुद्ध व्यक्ति का विद्रोह, फिर सामूहिक विद्रोह--- 
हड़ ताल और श्रमजीवियों का विद्रोह--दोनों ही मनुष्य के मत और उसके 
कार्य में जनता के विद्रोह यानी क्ांति के लिए तैयारी कर रहे हँ। इस बात में 
साम्यवाद और अराजकता दोनों ही ने क्र-विकासवाद के मार्ग का अनुसरण 
किया हूँ, जो किसी महान्‌ जन-गण विद्रोह के सन्निकट होने पर भावनाओं की 
शक्ति द्वारा संपन्न होता है । यही कारण है, जिससे केवल अराजकता के ऊपर 
ही विद्रोहात्मक कार्यों का सारा दायित्व मढ़ना मूल हूँ | जब हम वत्तंमान 
शताब्दी के प्रथम २५ वर्षो के विद्रोहात्मक कार्यो का सिंहावलोकन करते हैं, 
तो हमें मालूम होता है कि विद्रोहात्मक कार्य सव दलों की ओर से किये गए 
थे। 

सम्पूर्ण यूरोप में हम श्रमजीवियों और किसानों के कितने ही विद्रोह 
पाते हैं। हड़ताल, जिसे किसी समय करवद्ध प्रार्थना का युद्धंसमझा जाता था, 
इस समय सहज ही क्रांति का रूप धारण कर लेती हैं और कभी-कभी तो विद्रोह 
के रूप में वह अत्यंत व्यापक हो उठती है । नई और पुरानी दुनिया में हम दर्जनों 
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की संख्या में हड़तालियों के विद्रोह को क्रांति के रूप में परिणत होते हुए पाते 
हैं 

यदि आप इन लोगों के समान ही यह चाहते हैं कि व्यक्ति की संपूर्ण 
स्वतंत्रता और फलत: उसके जीवन का आदर किया जाय, तो आपको अवश्य 
मनुष्य द्वारा मनुष्य के ऊपर शासन किये जाने के सिद्धांत का विरोध करना 
होगा, चाहे उसका रूप कुछ भी क्यों न हो; और आपको वाध्य होकर अराज- 
कता के सिद्धांतों को ग्रहण करना पड़ेगा, जिन्हें अवतक आपने ठुकराया 
हैं। फिर आपको हमारे साथ समाज के उन स्वरूपों का सन्धान करना 
पड़ेगा, जिनसे वह आदर्श चरितार्थ ही सके, और उन सव हिसात्मक कार्यों 
का अन्त हो जाय, जिनके कारण आपका क्रोब उत्तेजित हो उठता है । 


- जेल ओर उसका नेतिक प्रभाव 


संसार में आर्थिक समस्या और राज-समस्या के बाद जो सबसे महत्त्व- 
पूर्ण प्रश्न है, वह हैं समाज-विरोधी कार्यो का नियंत्रण । न्याय करने का 
सिद्धांत ही सदा अधिकारों और सुविधाओं को उत्पन्न करनेवाला रहा हैं, 
क्योंकि उसकी वुनियाद ही संगठित अधिकारों के ठोस पत्थर पर स्थित है, 
इसलिए जो लोग समाज के विरुद्ध कार्य करते हैँ, उनके साथ क्या करना 
चाहिए ? यह एक ऐंसी समस्या है, जिसके अन्तर्गत राज्य और शासन की 
संपूर्ण महान्‌ समस्या छिपी हुई है । 

भव वह समय जा गया है, जब यह्‌ प्रश्न उठाया जाय कि क्या मृत्यु-दंड 
देता या जेलखाने की सजा देना उचित हैँ ? सजा देने के दो उद्देश्य होते हे---- 
एक तो समाज-विरोधी कार्यो का रोकना, दूसरे अपराधी का सुधार करना । 
क्या वत्तमान दंड-पद्धति से इन ेनों उद्देश्यों की सिद्धि होती है ? 

ये प्रश्न बड़े गहन हैं । इन प्रश्नों के उत्तर पर न केवल सहस्नों अभागे 
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केदियों का सुख-दुःख और उन अभागों के वेवस स्त्री-वच्चों का ही सुख-दुःख 
निर्भर करता हे, वल्कि समस्त मानव-समाज का सुख-दुःख भी इसी उत्तर 
पर निर्भर हे । किसी एक व्यक्ति के साथ जो कुछ अन्याय किया जाता है, 
कत््त में संपूर्ण मानव-समाज को उसका अनुभव करना पड़ता है । 

: मुझे फ्रांस में दो जेलखानों और रूस में कई जेलखानों की जानकारी 
प्राप्त करने का मौका मिला है । जीवन की अनेक परिस्थितियों के चक्कर में 
पड़कर मुझे दंड-विवान की संपूर्ण समस्या का अध्ययन करना पड़ा है । अतः 
में इसे अपना कत्तंव्य समझता हूं कि में खुल्लम-खुल्ला संसार को यह वता दूं 
कि ये जेलखाने क्‍या हैं ? यह जरूरी मालूम पड़ता है कि में उनके संबंध में 
अपने निरीक्षण और उन निरीक्षणों के परिणाम संसार के सामने प्रकट कर 
दूं। 

जो व्यक्ति एक वार जेल हो आता है, वह फिर लौटकर पुनः वहीं पहुँच 
जाता है । यह वात अवश्यंभावी है । सरकारी आंकड़े इसे सिद्ध करते हे । 
फ्रांस के फौजदारी ज्ञासन की वापिक रिपोर्ट उठा कर देख*लीजिये | 
आपको मालूम हो जायगा कि जूरी द्वारा सजा पाये हुए व्यक्तियों में से 
आधे और पुलिस अदाछत में मामूली जुर्मों के लिए सजा पानेवाले व्यवितयों 
में $ लोगों को उनके अपराब की शिक्षा जेलखाने में मिली है । 

जिन लोगों पर खून के मुकदमे चलते हैं, उनमें से आधे तथा चोरी के 
मूजरिमों में दो-तिहाई, दूसरी वार के अपराधी होते हैं। केन्द्रीय जेलों से-- 
जो कंदियों को सुधार करनेवाली संस्थाएं समझी जाती हें--जो कंदी रिहाई 
पते हें, उनमें से एक-तिहाई छूटने के वारह महीने के भीतर ही फिर छौटकर 
जेल पहुँच जाते हें । 

एक वात और नी ध्यान देने योग्य हे, वृह यह कि एक कैदी जब दूसरी 
बार जेल पहुँचता है, तो उसका अपराध उसके पहले अपराध से अधिक गुरु- 
तर होता है । यदि पहले उसे मामूली उठाईगीरी के लिए सजा मिलती है, तो 
दूसरी वार वह अविक दुःस्साहसपूर्ण चोरी के लिए पकड़ा जाता है । यदि पहली 
वार वह साधारण मार-पीट के लिए जेल जाता है, तो दूसरी वार वह खून के 
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अपरा में हाजिर किया जाता है । अपराव-तत्त्व के समस्त लेखक इस 
विपय पर सहमत हैं। यूरोप में पुराने अपराधियों की समस्या एक महत्त्व- 
पूर्ण समस्या वन गई है । आप जानते हैं कि फ्रांस इस समस्या को कैसे हल 
करता हूँ ? वह उन्हें पश्चिमी अफ्रीका के केजन नामक कालेपानी में भेजकर 
उनका एकदम अस्तित्व मिटा देता हूँ । केअन में ये क॑दी बुखार से पीड़ित 
होकर मर जाते हैं। जहाजन्यात्रा में डी कितनों की जीवन-यात्रा समाप्त 
हो जाती है । 
भाजतक जेलखानों में जितने सुबार किये गए हैं, भिन्न-भिन्न जल-प्रणा- 
लियों के जितने प्रयोग किये गए हैँ, उन सबके होते हुए भी उनका फल एक 
ही निकला है । आप लोग दंड देने का चाहे जो तरीका अख्तियार करें, मगर 
मौजूदा कानूनों के खिलाफ जुर्मो की संख्या न तो घटती है और न बढ़ती है । 
रूस में कोड़ों की मार की सजा और इटली में मृत्यु का दंड उठा दिया गया, 
मगर उन दोनों स्थानों में हत्याओं की संख्या ज्यों-की-त्यों वनी रही । जजों 
की निर्देयता बढ़े या घटे, दण्ड-विधान में जो चाहे परिवर्त्तन हो, मगर जुर्म कहे 
जानेवाले कामों की संख्या एक-सी वनी रहती है । उसमें जो परिवत्तेन होता 
है, वह कुछ अन्य कारणों से होता है, जिनका में आगे चलकर वर्णन करूँगा । 
दूसरी ओर जेलखाने के शासन में चाहे जितने परिवत्त न किये जायं,मगर दूसरी 
बार जुर्म करनेवालों की संख्या भी नहीं घटती । वह तो अवद्यंभावी है । 
यह जरूर ही होकर रहेगी। कारण यह हूँ कि जिन गुणों के द्वारा मनुष्य समाज 
में रहने के योग्य बनता है, जेलखाना उन समस्त गुणों को एकदम नप्ट कर 
देता हूँ । क॑दखाना मनुष्य को एक ऐसा जीव बना देता है, जो अपने जीवन 
के अन्तिम काल तक वारम्वार इसी जीविंत कब्रिस्तान में लौटकर पहुँच 
जाता हूं । दण्ड-विपयक-म्र णाली को सुबारने के लिए क्या करना चाहिए ? 
इस प्रश्न का केवल एक ही जवाब हो सकता है, और वह हँ---कुछ नहीं ।! 
 कैदखाने में कुछ सुबार हो ही नहीं सकता । केवल कुछ महत्त्वहीन सुवारों 
को छोड़कर जेलखानों की कुछ भी उन्नति नहीं की जा सकती । उसके 
लिए तो केवल एक ही उपाय है---वह हूँ जेलखानों को नप्ट कर देना । 
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: : में तो यह प्रस्ताव कछूँगा कि प्रत्येक जेलखाने का इंचार्जं एक-एक पेस्टा- 
लोज्जी मुकरर कर दिया जाय । पेस्टालोज्ज़ी एक मशहूर स्विस-शिक्षक था। 
वह घर से निकले हुए आवारा लड़कों को लेकर पालता था और उन्हें शिक्षा 
देकर उत्तम नागरिक वना देता था। में तो यह भी कहूँगा कि आजकल के 
जेल के पहरेदारों में जो भूतपूर्व सैनिक और पुलिसमैन हुआ करते है उनको 
अलग करके उनके स्थान में साठ पेस्टालोज्ज़ी नियत कर दिये जाय॑ । यह 
महान्‌ स्विस-शिक्षक तो निश्चय ही जेल का पहरेदार वनने से इन्कार कर 
देगा, क्योंकि जेलों का आधारभूत सिद्धांत ही गलत है । वह लोगों की स्व- 
तंत्रता का अपहरण कर लेता है । जवतक आप लोगों की स्वतंत्रता हरण 
करते रहेंगे, तततक आप उनका सुधार नहीं कर सकते । आप केवल (पुराने 
पापी अपराधियों की ही सुष्टि करते रहेंगे। में यह वात आगे सिद्ध करूँगा । 

* पहली वात तो यही ले लीजिये कि कोई.भी अपराधी यह मानने के लिए 
तैयार नहीं हैँ कि उसे जो सजा मिली है, वह न्‍्यायोचित है । केवल यह वात 
ही हमारी न्याय-प्रणाली को करूंकित सिद्ध करती हैँ । जेल में किसी कैदी 
या किसी बड़े भारी जुआचोर से वात कीजिये। वह कहेगा--'हम छोटे- 
छोटे जुआचोर पकड़कर यहां भेज दिये जाते हैं, परन्तु बड़े-बड़े जुआचोर मजे 
में स्वतंत्र घूमते हैं, और साधारण जनता उनकी इज्जत करती है ।” आप 
जानते हैँ कि वहुत-सी ऐसी वड़ी-वड़ी कंपनियां मौजूद हैं, जो केवल गरीबों 
का आखिरी पैसा लूटने के लिए ही वनी हे, और जिनके संस्थापकगण कानून 
के फंदे से वचते हुए इन गरीबों के पैसों को लूटकर अलग हो जाते हैँ । आप 
ऐसी कम्पनियों के लिए क्या जवाब देंगे ? अंश (शेयर) निकालनेवाली 
अनेकों कम्पनियों, उनके झूठे नोटिसों और भारी जुआचोरियों की बातें हम सब 
जानते हैं । ऐसी दशा में हम लोग कंदी को इसके सिवा क्या जवाब दे सकते 
है कि वह सच कहता है ? ॒ 

* अयवा एक दूसरे आदमी को ले लीजिये । उसने पैसों की एक गुल्लक 
चुराई है। वह कहता है---_ में काफी चालाक न था, वस इतनी ही वात थी ।” 
आप उसके इस कथन का क्या जवाब देंगे. ? क्योंकि आप जानते हे कि अनेकों 
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बड़ी-वड़ी जगहों में कैसे-कैसे कांड हुआ करते हें । वड़ें-बड़े मयंकर कांडी का 
भंडाफोड़ होने पर आप देखते हूँ कि बड़े-बड़े अपराधी भी अक्सर “निरपराव' 
कहकर छूट जाते हैं । हम लोगों ने कितनी वार कीदियों को यह कहते सुनाः 
होगा---' बड़े चोर तो वे हें, जिन्होंने हम लोगों को यहां कंद कर रखा हूं, 
हम लोग तो छोटे चोर हैं ।” जब आप यह जानते हें कि बड़े-बड़े व्यापारों 
ओऔर उच्च आ्िक मामलों में बड़ी-बड़ी जुआ-चोरियां हुआ करती हैं; 
जब आप यह जानते हैँ कि धनी समाज का केवल-मात्र आधार प्रत्येक संभव 
उपाय से हाय पैसा, हाय पैसा' चिल्लाना है; तव भला बताइये कि आप 
कैदियों के उपर्युक्त कयन में मीन-मेख कैसे कर सकते हें ? संसार में ईमानदार 
(बरनिकों की परिभाषा के अनुसार ईमानदार) और अपराबी लोग रोज ही 
हजारों संशयात्मक व्यापार किया करते हैं । यदि आप उन सब व्यापारों की 
परीक्षा करेंगे, तो आपकी विश्वास हो जायगा कि जेलखाने अपराधियों के 
लिए नहीं हूँ, वल्कि वे मूर्खो के लिए हें | चालाक अपराधी सदा कानून की 
गिरफ्त के वाहर रहकर मजा किया करते हैँ, मगर वेचारे कम चालछाक 
कानून के पंजे में फेंसकर जेल की हवा खा जाते हैं । यह तो हुईं जेल के वाहर 
की दा | जव रही जेल के भीतर की दशा, सो उसके लिए अधिक कहना 
फिजूल हैँ । हम लोग अच्छी तरह जानते हैँ कि वह कंसी है । चाहे खाने के 
संबंध में हो, चाहे रियायतों के संत्रंव में हो, अमरीका से एशिया तक आपको 
कंदी वही एक बात कहते हुए मिलेंगे---सवसे बड़े चोट्टे हम नहीं हूँ, बल्कि 
वे हैं, जिन्होंने हमें यहां कैद कर रखा है ।” 

वेकारी के दुष्परिणामों को सभी जानते हैँ । काम से मनुष्य को आराम 
मिलता हूँ । लेकिन काम-काम भी तो भिन्न-भिन्न प्रकार के होते है | एक तो 
स्वतंत्र आदमी का काम होता हूँ, जिसे वह अपने व्यक्तित्व का अंध समझता 
हैँ और दूसरा एक गुलाम का काम होता है, जो उसकी आत्मा का पतन करता 
है। कंदी छोग जो काम करते है, वह अनिच्छापूर्वक किया जाता है । वह केवल 
ओर अधिक दंड के डर से किया जाता हूँ । वे छोग जो काम करते हें, उसमें 
उनके मस्तिप्क की शवित का उपयोग नहीं होता, इसलिए उस काम में उन्हें 
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कोई आकर्षण नहीं दिखाई देता । इसके बछावा उनकी मेहनत हनत की जो 
मजदूरी उन्हें मिलती है, वह भी इतनी कम, कि जिससे उनका काम भी 
उन्हें एक प्रकार का दंड दिखलाई देता हैं । 
मेरे अराजकवादी (अनाकिस्ट) मित्र क्लैरव के जेलखाने में सीप 
के वटन वनाते थे । उन्हें दस घंटे की कठिन मेहनत की मजदूरी बारह सेंट 
मिलती थी। इन वारह सेंटों में से भी चार सेंट सरकार अपने पास जमा कर 
लेती थी। इस कठिन मेहनत और तुच्छ वेतन को देखकर आप उन अभागें 
कंदियों की निराशा का सहज ही अनुमान कर सकते हैं। हफ्ते भर के हाड़- 
तोड़ परिश्रम के वाद जव उन्हें ५६ सेंट वेतन मिलता है, तो उनका यह कहना 
क्ल्कुल ठीक हैँ कि “वे लोग जिन्होंने हमें यहां---जेल में---वन्द कर रखा 
हैं, असली चोट हैँ, हम नहीं । 
जेल के कंदी का वाहरी संसार के समस्त जीवन से संबंब टूट जाता है । 
सी दशा में उसमें सर्वताधारण की भलाई के निमित्त कार्य करने की प्रेरणा 
कैसे उत्पन्न हो सकती है ? जिन छोगों ने जेलखाने की पद्धति बनाई है 
उन्होंने अपनी निर्देयता को सुन्दर रूप देने के लिए कैदी का समाज से सब संपर्क 
तोड़ दिया हू । इंग्लेण्ड में कंदी के स्त्री-वच्चे उसे तीन मास में एक वार देख 
सकते हूँ। उन्हें जिस प्रकार पत्र लिखने की इजाजत है, वह एकदम वबेहूदा 
हैं। समय-समय पर अधिकारी वर्ग मानव-स्वभाव की भी उपेक्षा करके 
कंदियों को चिट्ठी की जगह केवल एक छठे हुए फार्म पर ही दस्तखत करने की 
इजाजत देते हें। किसी कंदी पर यदि कोई सबसे उत्तम प्रभाव पड़ सकता है, 
यदि कोई चीज उसके जीवन के अन्धकार में प्रकाश की किरण ला सकती 
हँ,वो वह है जीवन का कोमल अंद, वह उसके सगे-संवंधियों का प्रेम है, और 
हमारी मौजूदा जेल-प्रणाली में इसीको वाकाबदा रोका जाता हें । 
कंदी का जीवन शुप्क जीवन हूँ । उसका ज्लोत सदा एक-सा वहा करता 
है । उसमें न तो उत्साह और उच्छवास होता हूँ, नौर न भाव-तरंग । उसके 
हृदय की समस्त कोमल वृत्तियां गीघ्र ही वेकार हो जाती है । दक्ष कारीयर, 
जो अपने काम से बड़ा प्रेम रखते थे, उन्हें जेल मं रहकर अपन काम म काइ 
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मजा नहीं बाता । उनकी ज्ारीरिक दावित,भी बीरे-घीरे गायब हो जाती है । 
उनके दिमाग में किसी वात पर लगातार ध्यान देने की शक्ति नहीं रह 
जाती. । जेल में रहकर कैदी का विचार उतनी तेजी से नहीं दीड़ता--कम- 
से-कम वह भव किसी चीज पर देर तक जम नहीं सकता । उनके विचारों की 
गंभीरता जाती रहती है । मेरी समझ में स्तायुविक शक्ति के ह्ाश्न का सबसे 
बढ़ा कारण विभिन्नता की कमी है । सावारण जीवन में हमारे दिमाग पर 
प्रतिदित हजारों प्रकार की आवाजों और रंगीं की छाप पड़ा करती है, 
हजारों छोटी-छोटी बातें हमारी चेतना पर प्रभाव डारूकर मस्तिप्क की दक्ति 
को वल प्रदान करती रहती हैं, परन्तु कँदी के दिमाय में आधात करने के 
लिए ये कुछ भी नहीं होतीं । उसके हृदय पर छाप डालनेवाली बातें दो- 
चार ही होती हैँ, जो सदा एक ही-सी हुआ करती है । 
जेठों में अथ:पतन का एक और भी कारण है । हमारे माने हुए मैतिक 
नियमों के उल्लंघन का एक प्रवान कारण कहा जा सकता है---३चछा-झरव्ति 
की कमी । जेल के अधिवासियों में अधिकांश वे छोग हैं, जिनमें इतनी दृढ़ 
इच्छा-धक्ति नहीं थी कि वे अपने छोम को संवरण कर सकते, अथबा जो 
अपने क्षणिक आवेश को रोक सकते। जेलखानों में, मठों (कॉनवेंट) के 
समान मनुप्य की इच्छा-शक्ति को मार देने का प्रत्येक प्रयत्व किया जाता 
है। उसे किसी भी बात में निर्वाचन की स्वतंत्रता नहीं हैं । जिन अवसरों पर 
बह अपनी इच्छा-शव्ति का उपयोग कर सकता है, वे वहुत कम भौर बहुत 
क्षणिक होते हैं । उसका समस्त जीवन पहले ही से कानून-कायदों से जकड़ा 
होता है । उसे उनकी धार के साय वहना पड़ता है । उसे कठीर वंड के भय से 
बाना का पालन करना पड़ता है । 
ऐसी दण्या में जेछ जाने के पूर्व कैदी में थोड़ी-बहुत जो कुछ इच्छा- 
शवित होती हू, वहां पहुँचकर वह भी गायव हो जाती है । जब वह जेल की 
दीवारों से छूटकर स्वतंत्र होग़ा और जीवन के बनेक प्लोमन जादू की भांति 
उसके सामने जाकर उपस्थित होंगे, तव मरा उसमें वह शवित कहां से आबगी 
जो उसके उन प्रछोभनों को रोक सके ? यदि कोई व्यक्ति वर्षों तक अपने 
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नियंत्रण करनेवालों के हाथ का खिलोना रहा है और उसकी तमाम अन्तः- 
शक्ति नष्ट कर दी गई है, तो किसी आवेशयुक्‍्त झगड़े में वह शक्ति कहां 
से आयगी जो उसे रोक सके ? मेरी समझ में केवल यही वात हमारे 
संपूर्ण दण्ड-विवान का--जो कि व्यक्तिगत स्वतंत्रता के अपहरण पर स्थित 
हँ--सबसे भयंकर कलंक है । 

सभी जेलों का एक ही सार हँ--व्यक्तिगत इच्छा को दवा देना। 
इसका आरम्भ कंसे हुआ, यह बात आसानी से समझ में आ सकती है । इसका 
उत्थाव अधिकारियों की इस इच्छा से हुआ कि कम-से-कम पहरेदारों के द्वारा 
अधिक-से-अधिक कैदियों की देख-भाल की जा सके । जेल के अधिकारियों 
का आदर्श यह हूँ कि केवल एक पहरेदार के द्वारा विजली का बटन दवाते 
ही हजारों चलती-फिरती मशीनें उठें, काम करें, खायें-पीयें और सो रहें । 
फिर बजट में भी तो किफायत होनी ही चाहिए, मगर इस वात पर कोई ध्यान 
नहीं देता कि जेल से निकलने पर ये छोग, जो मशीन बना डाले जाते हैं, 
उस ढंग के मनुष्य नहीं रह जाते, जैसे समाज चाहता हैँ । जव कोई कंदी जेल 
से छूटकर आता है, तो पुराने साथी उसकी राह देखते हुए मिलते हैँ। वे उसे 
वन्वुभाव से अपनाते हैँ और वह पुनः उसी घारा में पड़ जाता हैँ जिसमें वह- 
कर पहली वार जेल पहुँचा था। छूटे हुए कदियों की रक्षा के लिए जो 
संस्थाएं होती हें, वे कुछ नहीं कर सकतीं । 

कैदी के पुराने साथी उसके लौटने पर उसका जैसा स्वागत करते हैं 
और रक्षण-संस्थाओं के उदारहृदय लोग उसका जैसा स्वागत करते हँ--- 
इत दोनों में भी बड़ा भारी अन्तर है । भला, वत्ताइये कि इन दोनों में से कौन 
उसे अपने घर पर निमंत्रित करके कहेगा--- लो, यह तुम्हारे रहने के लिए 
, कमरा हैँ और यह है काम | तुम हमारे साथ एक मेज पर वेठो और कुदुम्बी की 
तरह रहो |” जेल से छूटा हुआ व्यक्ति मित्रता से बढ़ाये हुए हाथ को खोजता 
आता है, मगर समाज--जिसने उसे भरसक अपना झत्रु वनाया हैं और जिसने 
उसमें जेल के तमाम दोष उत्पन्न कर दिये हं---उसे दुत्कार देता है । वह उसे 
सजा देकर पुनः अपराबी बना देता हैँ । 
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अच्छे वस्त्रों का जो प्रभाव पड़ता है, उसे सव जानते हैं । यदि किसी जान- 
बर को कोई चीज हास्यास्पद वना देती है, तो उसे भी अपने सजातीरयों के 
सामने उपस्थित होने में लज्जा आती है। यदि किसी बिल्ली को कोई काला 
और छा रंग दे, ती वह अन्य विल्लियों के साथ मिलने-जुलने का साहस 
न करेंगी, लेकिन मनुष्य जिन कंदियों को सुधारने का ढोंग करता है, उन्हें 
पागलों के-से कपड़े पहनने को देता है । 
अपने संपूर्ण बन्दी-जीवन में, कैदियों के साथ ऐसा व्यवहार किया जाता 
हैँ जिसके प्रति उनके मन में घृणा होती है । जिन आदरसूचक वातों के मनुष्य- 
मात्र अधिकारी हैँ, उनमें से एक भी कंदी के प्रति प्रदर्शित नहीं की जाती । 
वह तो एक अदद के---एक नम्बर के--समान हैँ । उसके साथ नम्बर पड़ी हुई 
चीज जेसा व्यवहार किया जाता है । मनुष्य की सबसे महान्‌ मानवी इच्छा हैं 
किसी दूसरे मनुष्य से वात करना। यदि कैदी अपनी इस इच्छा को पूरी करता 
है, तो वह जेल के नियमों को भंग करता है । जेल जाने के पहले चाहे उसने 
कभी झूठ न बोला हो, था कभी धोखा नदिया हो, पर जेल में आकर वह 
तना अधिक झूठ बोलना और घोखा देना सीख जाता है कि वह उसके 
स्वभाव के अंश हो जाते हैं । 
जो लोग इस झूठ और दगावाजी के लिए तैयार नहीं होते उनके ऊपर 
बुरी बीतती हैं। यदि कोई व्यक्ति खाना-तछाशी को अपमानजनक समझता 
है, यदि किसी आदमी को जेल का भोजन वेस्वाद लूगता है, यदि उसे पहरे- 
दारों का तम्बाकू चुराकर देचना बुरा मालूम होता है, यदि वह अपनी टी 
अपने साथी को बांट देता है, यदि उसमें अभी इतना आत्म-सम्मान वाकी हैं 
कि उसे अपमान पर क्रोध आ जाय, यदि उसमें तनी ईमानदारी हैं कि वह 
नीचतापूर्ण डूयंत्रों के प्रति विद्रोह कर सके, तो उसके लिए जेलखाना नरक 
वन जाता है । वह या तो काल-कोठरी में सड़ने के लिए भेज दिया जायगा, 
अन्यथा उसपर उसकी शक्ति से अधिक काम लाद दिया जायगा । जेल के 
नियमों की पावन्दी में जरा-सी भी भूल होने से उसे कड़ी-से-कड़ी सजा दी 
जायगी और एक सजा के वाद दूसरी सजा मिलती जायगी । अवसर बत्या- 
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चारों के मारे वह पागल हो जाता है । यदि वह जीता-जागता जेलखाने के 
बाहर निकल आवे, तो समझ लीजिये कि वह वड़ा किस्मतवर है। 

अखवारों में यह लिख देना कि जेलखाने के पहरेदारों पर कड़ी निगाह 
रखनी चाहिए |और जेलर छोग भले आदमियों में से चुने जाने 
* चाहिए--यह सब बहुत आसान हूँ । आदर्श शासन-पद्धतियों के काल्पनिक 
विधान वनाने से वढ़कर आसान कोई वात नहीं है । लेकिन आदमी आदमी 
ही रहेगा--चाहे पहरेदार हो या केदी । जब इन पहरेदारों को अपना सम्पूर्ण 
जीवन इंस कृत्रिम परिस्थिति में बिताने के लिए वाध्य होना पड़ता हे, 
तो उन्हें उसका फल भी भुगतना पड़ता हँ। केवल मठों को छोड़कर और 
कहीं भी ओछे पड़यन्त्रों की ऐसी अधिकता नहीं रहती, जैसी जेलों में। 
संसार में और कहीं भी कलंक की वातों और झूठे किस्सों का इतना विकास 
नहीं होता, जितना जेल के पहरेदारों में । 

आप यदि किसी व्यक्ति को कोई शासन-अधिकार दें, तो वह अधिकार 
उसे पतित किये बिना नहीं रह सकता । वह व्यक्ति उस अधिकार का 
दुरुपयोग करेगा। यदि उसका कार्य-क्षेत्र संकुचित हुआ तो वह 
अपने अधिकार का दुरुपयोग करने में और भी कुण्ठित होगा मौर वह अपनी 
शक्ति को और भी अधिक समझेगा । पहरेदारों को अपने दुश्मनों के बीच में 
रहना पड़ता हूँ, अतः वे दयालुता के आदर्श नहीं वन सकते। कैदियों के गुट 
के विरोध में जेलरों का गुट हुआ करता हैँ । जेल की संस्था ही ऐसी है जो 
उन्हें ओछे स्वभाव का नीच अत्याचारी बना देती है । यदि आप उनके स्थान 
में पेस्टोलोज्जी की भी नियत कर दें, तो वह भी थोड़े दिन बाद जेल का 
पहरेदार ही वन जायगा । 

कदी के मन में समाज के प्रति विह्देव के भाव शीघ्र ही जाग्रत हो जाते 
हैं। वह उन लोगों से, जो उसे पीड़ित करते हैं, घृणा करने का आदी हो जाता 
है। वह संसार को दो भागों में विभाजित कर देता है । एक में वह स्वयं अपने 
को और अपने साथियों को समझता हैँ और दूसरे में वह तमाम बाहरी दुनिया 


न 


को समझता है । जेल के पहरेदारों और उसके अफसरों को वह दूसरे भाग का 
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प्रतिनिधि समझता हैँ । संसार के समस्त मनुप्यों के खिलाफ़--जो कोई भी 
जेल का कपड़ा नहीं पहनता उसके खिलाफ़--कंदियों का क गुट वन 
जाता हैँ । वह समझता हूँ कि वे सव उसके झत्रु हें, और उन शत्रुओं को 
घोका देने के लिए जो कुछ भी किया जाय, उचित हूँ । 

जैसे-ही कैदी जेल से छूटकर आता हैं, वैसे-ही वह अपने उपर्युक्त सिद्धान्त 
को कार्य में परिणत करने लगता है । पहले तो संभवत: उसने विना समझे-वूझे 
अपराध किया था, मगर अब अपराध करना उसका सिद्धान्त वन जाता हूँ । 
प्रसिद्ध छेखक ज़ोला के शब्दों में उसकी एक यही धारणा होती हूँ कि “ये 
ईमानदार आदमी कंसे वदमाश हैं ! ” 

यदि कंदियों पर पड़नेवाले जेल के समस्त प्रभावों पर हम विचार करें 
तो हमें यह निश्चय हो जायगा कि वे मनुष्य को अधिकाधिक सामाजिक 
जीवन के अयोग्य बनाते हें । दूसरी ओर इन प्रभावों में से कोई भी ऐसा नहीं 
है जो उसकी नेतिक वृत्तियों को ऊपर उठा सके, या उसके जीवन में उच्च- 
भाव भर सके । इसके अछावा हम यह भी देख चुके हैँ कि ये प्रभाव उसको 
अन्य अपराबव करने से भी नहीं रोक सकते, इसलिए जिन उद्देश्यों के लिए 
ये उपाय बनाये गए हैं, उनमें से वे एक को भी पूरा नहीं करते । 

इसलिए अब यह सवाल उठाना चाहिए कि “जो लोग कानून भंग करते 
हैं, उनके साथ क्या करना चाहिए ? ” कानून से मेरा मतलूव किताबी कानूनों 
से नहीं हैं । वे तो एक दुःखदायी---अतीव दुःखदायी भूतकाल की कण्टप्रद 
विरासत हैँ । कानून से मेरा मतलूव उन नैतिक सिद्धान्तों से है, जो हम लोगों 
में से प्रत्येक के हृदय पर अंकित हैं । 

एक समय था जब वंद्य या डाक्टरी का उद्देश्य केवल दवा देना-मात्र 
था। वैचों ने अंधेरे में टटोल-टटोलकर अपने अनुभव से कुछ औपधियां जान 
ली थीं। वे केवल उन्हींको देना जानते थे, मगर आजकल वैद्यों का दृष्टिकोण 
एकदम वदल गया हूँ । आजकल उनका उद्देश्य केवल रोगों को अच्छा करना 
ही नहीं है, वल्कि रोगों को होने से रोकना है । आजकल सफाई ही सबसे 
अच्छी दवा समझी जाती हूँ । ः 


श्ड्ड ऋंति की भावना 


* * हम लोग अवतक जिसे अपराध कहते हैं, हमारी संतान उसे आगे चल- 
कर सामाजिक व्याधि' के नाम से उकारेगी। हमें इस सामाजिक व्याधि के 
लिए भी वही करना पड़ेगा, जो हम शारीरिक व्याधि के लिए करते रहे है। 
इस रोग को होने से रोकना ही उसका सर्वेश्रेप्ठ इलाज है । समस्त आधनिक 
चिन्ताशील व्यवित, जिन्होंने 'अपराधों” पर विचार किया है, इसी परिणाम 
पर पहुंचे हैं । इन व्यक्तियों के प्रकाशित किये हुए समस्त ग्रन्थों में इस वात 
के [रा मसाला मौजूद हूँ कि हम छोगों को उन लोगों के प्रति--जिन्हें 
समाज ने मवतक बड़ी कायरता से पंगू बना रखा है, कैद कर रखाहँ या 
फांसी पर छटका दिया है---एक नवीन भाव ग्रहण करना चाहिए । 

समाज-विरोधी कार्यों के, जो अपराध के नाम से पुकारे जाते हे, होने 
के कारण तीन प्रधान श्रेणियों के होते है । ये श्रेणियां सामाजिक, शरीर- 
धर्म-सम्वन्धी और भौतिक हैँ । इनमें से में पहले अन्तिम कारण पर विचार 
करूँगा । यद्यपि इन कारणों का ज्ञान लोगों को कम हूं, छेकिन उनके प्रभाव 
में कोई सन्‍्देह नहीं है । 

जव हमारा कोई मित्र चिट्ठी लिखकर उसपर पता लिखे विना ही 
उसे डाकखाने में डाल देता है, तो हम कहते हे, यह एक दुर्घटना है । यह तो 
ऐसी वात हुई जिसका पहले कभी खयाल ही नहीं किया था। मगर असली 
वात यह हूँ कि मानव-समाज में ये दु्घटनाएं, ये अप्रत्याशित वातें, वैसे ही 
.. नियमित रूप में हुआ करती हे, जैसे वे घटनाएं, जिनका वहुत पहले से सोच- 

. विचार किया जाता है। डाक में छोड़े जावेवाले विना पते लिखे हुए पत्रों की 
: संख्या प्रतिवर्ष नियमित रूप से एक-सी रहती है, जिसे देखकर आश्चर्य 

होगा। उनकी संख्या में प्रतिवर्ष कुछ थोड़ी-बहुत घटी-बढ़ी हो सकती है, लेकिन 
यह घटा-बढ़ी वहुत ही थोड़ी होती हूँ । इसका कारण लोगों का भुलवकड़पन 
हैँ । यद्यपि यह भेलककडपन एक अनिश्चित-सी बात जान पड़ती है, लेकिन 
दरअसल वह भी ऐसे कड़े नियमों के अधीन है ही जैसे ग्रहों की चाल। 

यही वात प्रतिवर्ष होनेवाली हत्याओं के लिए भी छाग हँ । पिछले वर्ष 
के आंकड़ों को लेकर कोई भी व्यक्ति यह भविष्यवाणी कर सकता है कि 
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यूरोप के फलां देदा में इस वर्ष रऊणभग इतनी ह॒त्याएं होंगी। यह भविष्य- 
वाणी आइचर्यजनक रूप से ठीक होती हैं । 

हमारे कर्मो पर भौतिक कारणों का क्या प्रभाव पड़ता है, इसका पूर्ण 
विश्लेषण अभी तक नहीं हुआ है, मगर यह मालूम हो गया हूँ कि गर्मी में 
मार-पीद जादि के मामछे अधिक होते हैँ और जाड़ों में सम्पत्ति के विरुद्ध अप- 
राबों की संख्या अधिक रहती हैं । प्रोफेसर इनरिको फेरी ने ग्राफ-पेपर पर 
अपराधों की संख्या की वक्ररेखा खींची है । यदि आप उस रेखा का ताप 
(टेम्परेचर) की वक्ररेखा के साथ मिलान करें, तो यह साफ दिखाई दे जायगा 
कि अपराधों की वक्ररेखा ताप की बक्रेखा के साथ उठती-गिरती है । तब 
आपको यह मालूम हो जायेगा कि मनृष्य कितना अधिक मश्गीन के समान है । 
मनृप्य अपनी स्वतंत्र इच्छा-शक्ति का गर्व किया करता हैँ । पर वह त्ताप 
की घटा-बढ़ी, आंधी-पानी तथा अन्य भौतिक कारणों पर कितना निर्भर 
करती हूँ ! जब ऋतु अच्छी हो, फसल भी भरपूर हुई हो और गांववाले 
मजे में हों, तो अपने झगड़ों को मिटाने के लिए वे छूरी की शरण कम छेंगे, 
परूतु जव ऋतु अच्छी न हो और फसल खराब हो, तो उस समय गांववाले 
चिन्तित होते हैं और झगड़ों का रूप अधिक भयंकर हो जाता है । 

शरीर-धर्मे-सम्बन्धी कारण--जो मस्तिष्क कौ वनावट, पाचन-शव्ति 
और स्वायु-प्रणाली पर निर्मर करते हँ--नि३चय ही भौतिक कारणों से 
अधिक महत्त्वपूर्ण हैं। पैतृक शक्तियों और शारीरिक संगठन का हमारे 
कर्मो पर क्या प्रभाव पड़ता हैँ, इस वात की बड़ी खोजपूर्ण जांच हो चुकी 
हैं, इसलिए हम इनके महत्त्व का काफी सही अन्दाज लगा सकते हें । 

सेसारे लम्प्रोसो का कयन हूँ कि जेल-अधिवासियों में अधिकांश 
के मस्तिष्क की वनावट में कुछ दोप होता है । इस वात को हम तभी स्वीकार 
कर सकते हें, जब हम जेल में मरनेवालों के दिमायों और जेल के वाहर की 
दरिद्वता में बुरी तरह जीवन व्यतीत करके मरनेवालों के दिमागों की तुलना 
करें। उसने यह दिखलाया है कि निर्दयतापूर्ण हत्या करने वाले व्यक्ति वे होते 
हैं जिनके दिमागों में कोई बड़ा दोप होता है । उसके इस कथन से हम सहमत 
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हैं, वर्योंकि यह वात निरीक्षण द्वारा सिद्ध हो चुकी है । मगर जव हुम्ब्रोसो यह 
कहता है कि समाज को अधिकार है कि वह इन पपुर्ण मस्तिप्कवालों के 
विरुद्ध कारंवाई करे, तव हम उसका कथन मानने को तैयार नहीं हैँ । समाज 
को इस वात का कोई अधिकार नहीं है कि वह इन रोगी मस्तिष्कवालों को 
नष्ट करदे। हम मानते हें कि जो छोग ये कर अपराध करते हूँ, वे करीव- 
करीब दुरवृद्धि---सिड़ी-से---होते हें । मगर सभी सिड़ी तो खूनी नहीं होते । 

राजमहलों से लेकर पायरूखानों तक अनेकों कुटुम्बों में आपको सिड़ी 
लोग मिलेंगे जिनमें वे सव लक्षण मौजद हें, जो लम्ब्नोसो के अनुसार 'अप- 
राधी सनकियों' में विशेष ता से पाये जाते हें । उनमें और फांसी पर चढ़ने- 
बालों में यदि अन्तर है, तो केवल उस वातावरण का, जिसमें वे रहते हे । 
दिमागी बीमारियां निश्चय ही हत्या करने की प्रवृत्ति को उकसा सकती हैं, 
मगर यह अवश्यम्भावी नहीं है कि वे ऐसा करें ही। प्रत्येक वात उन परिस्थि- 
तियों पर निर्भर करती है, जिनमें मानसिक रोगी को रहना पड़ता है । 

इस सम्बन्ध में जितने तथ्य एकत्र हो चुके हें, उनसे प्रत्येक समझदार 
आदमी यह आसानी से देख सकता है कि जिन लोगों के साथ अपराधी की 
भांति व्यवहार होता है, उनमें से अधिकांश किसी-न-किसी रोग से पीड़ित 
हैँ । इसलिए जरूरत इस वात की हूँ कि होशियारी से उनका रोग दूर करके 
उन्हें अच्छा करने की कोशिश की जाय, न कि उन्हें जेलखानों में--जहां 
उनका रोग औौर भी बढ़ जाता है--ठेल दिया जाय | 

अगर हम लोग स्वयं अपने ही विचारों का कड़ा विश्लेषण करें, तो हम 
देखेंगे कि समय-समय पर हमारे दिमागों में ऐसे अनेक विचार विजली की 
तेजी से दौड़ जाया करते हें जिनमें दुप्कमों की नींव डालनेवाले कीटाणु 
छिपे रहते हें । साधारणत: हम लोग इन विचारों को दुतकार देते हूँ, लेकिन 
यदि हम ऐसी परिस्थिति में हों, जिनमें इन विचारों को अनुकूल प्रोत्साहन 
मिले , अथवा यदि हमारे अन्य भाव---जैसे प्रेम, दया, भ्रातृत्-भाव आदि--- 
इन ऋर विचारों का प्रतिकार न करें, तो ये विचार भी हमें अन्त में अपराधों . 
में ला घसीटेंगे | संज्लेप में यही कहना चाहिए कि लोगों को जेल पहुंचाने में 
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शरीर-धर्म-संवंधी कारणों का महत्त्वपूर्ण हाथ है, परन्तु यदि ठीक तौर से 
देखिये तो मालूम होगा कि ये कारण अपराधों के कारण नहीं हैं । . 

: अस्तिष्क के इन विकारों की शुरूआत हम सबमें पाई जाती है। हममें 
से अधिकांश को इस प्रकार का कोई-न-कोई रोग होता है,मगेर जवतक बाहरी ' 
परिस्थितियां हमारे इन रोगों को बुराई की-ओर नहीं फेर देतीं, तवतक हम 
लोग जुर्म नहीं करते । 

जब भौतिक कारण हमारे कर्मों पर इतना जोरदार प्रभाव डारते हैं, 
और जब शरीर-धर्म संवंधी कारण अक्सर हमारे समाज-विरोबी कर्मो के 
कारण हुआ करते हैं, तव यह वात सहज में ही समझी जा सकती है कि हमारे 
अपराधों के संबंध में सामाजिक कारणों का कितना शक्तिशाली प्रभाव 
होगा । हमारे समय के सबसे अधिक दूरदर्शी और वुद्धि-संपन्न मस्तिष्कवाले 
महानु भाव थह्‌ घोषित करते हूँ कि प्रत्येक समाज-विरोधी अपराध के लिए 
संपूर्ण समाज दोपी है । यदि हमारे वीरों औरं प्रतिभाशाली व्यक्तियों की 
प्रतिभा में हमारा हिस्सा है, तो हमारे खूनियों के दुष्कर्मों में भो 
हमारा भाग हूँ । हमारे अपराधी जैसे हैं, उन्हें हम लोगों ही ने वैसा' बनाया 
हैं । साल-के-साल सहस्रों बालक हमारे बड़े शहरों की नैतिक तथा सोसारिक 
गन्दगी में पलते हैँ । उनका पालन-पोपण उन लोगों के बीच में होता हे 
जिन्हें रोज कुआं खोदकर पानी पीना पड़ता है, और इसी कारण उनका 
नेतिक पतन हो चुका हे । इन बच्चों ने कभी यह नहीं जाना कि अपना घर 
कंसा होता हुँ । यदि आज वे किसी टूटे-फूटे झोंपड़े में हैं, तो कल सड़क पर 
पड़े दिखाई देंगे । जब हम देखते हें कि वच्चों की इतनी बड़ी संख्या ऐसी बुरी 
दशा में पलती है, तो आइचर्य इस वात का होना चाहिए कि उनमें से इतने 
थोड़े ही लोग क्यों डाकू और हत्यारे होते हूँ। मुझे तो मानव-मात्र में सामाजिक 
भावों की गहराई देखकर ताज्जुब होता हैं । खराब-से-खराव मुहल्लों में 
भी आपको मित्रता के भाव दिखाई देंगे । यदि यह न होता तो समाज के 
खिलाफ जिहाद बोलनेवालों की संख्या वहुत अधिक होती । यदि लोगों में 
मित्रता के भाव न होते, यदि उनमें हिसा के प्रति विरोधी प्रवृत्ति न होती, 


१४८ ऋांति की भावना 


तो हमारे शहरों के वड़े-वड़े महलों का एक पत्थर भी साबुत न बचता। 
यह तो हुई समाज की निम्नतम सीढ़ी की वात, परन्तु अब यह देखिये 
कि सड़क पर पलनेवाले ये लड़के समाज के सबसे ऊपरवाली सीढ़ी पर क्या 
देखते हूँ ? उन्हें वहां संवेदना-शून्‍्य और मूर्खतापूर्ण अय्याशी,सजी हुई दुकानें, 
घन का प्रदर्शन करनेवाला साहित्य, संपत्ति की तृषा उत्पन्न करनेवाली धन 
की उपासना और दूसरे के मत्थे आनन्द से मजा करने की प्रवृत्ति दिखाई 
पड़ती हे । वहां का मूल मंत्र हँ--- धनवान्‌ वनो ! तुम्हारे मार्ग में जो-कुछ 
रुकावट डाले, उसे नष्ट कर दो । जिन उपायों से जेल जाना पड़े, केवछ उन 
उपायों को छोड़कर, इसके लिए तुम जो उपाय चाहो, काम में छाओ ।/” 
शारीरिक मेहनत से वे यहांतक घृणा करते हैँ कि अधिक-से-अधिक वे जिमना- 
स्टिक कर लेंगे या टेनिस खेल लेंगे, मगर फावड़ा या आरा छूना उन्हें गुनाह 
है। उनमें कठोर मेहनती भुजाएं निम्नता का चिन्ह समझी जाती हैँ और रेशमी 
पोशाक उच्चता की निद्यानी मानी जाती है । 
स्वयं समाज रोज ही ऐसे छोगों को उत्पन्न करता हैँ जो ईमान- 
दारी से परिश्रम करके जीवन विताने के योग्य नहीं हें और जिनमें समाज- 
विरोधी वासनाएं भरी रहती हे । जब उनके दुप्कर्मों के साथ उन्हें आथिक 
सफलता भी प्राप्त हो जाती है, तो यही समाज उनकी प्रशंसा के गीत गाता 
हँ। और जब ये छोग सफल नहीं होते, तो उन्हें जेल भेज देता है । जब सामा- 
जिक क्रांति श्रम और पूंजी के पारस्परिक सम्वन्ध को वदल देगी, जव काहिलों 
का नाम न रह जायगा, जव प्रत्येक व्यक्ति अपनी-अपनी प्रवृत्ति के अनुसार 
सार्वजनिक भलाई के लिए काम करेगा, जब प्रत्येक वाऊक को उसकी 
आत्मा और मस्तिप्क के विकास के साथ-साथ हाथ से काम करना भी सिखाया 
जायगा, तव हमें जेंलखानों, जल्लादों और जजों की जरूरत न रह जायगी। 
मनृप्य तो अपने चारों मोर की परिस्थितियों का, जिनमें वह बढ़ता 
हूँ गौर अपना जीवन व्यतीत करता हूँ, फल हुआ करता हैं । यदि वह अपने 
को संपूर्ण समाज का अंश समझने का आदी हो जाय, यदि वह यह समझने 
लगे कि जगर वह किसीको कुछ हानि पहुँचायेगा, तो उस हानि का असर 
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अन्त में उसपर भी पड़ेगा, तो नैतिक सिद्धांतों का उल्लंघन करनेवाले 
कार्यो की संख्या बहुत कम रह जायगी । 

आजकल जितने कार्य अपराध कहकर दंडनीय समझे जाते हैं, उनमें से 
दो-तिहाई संपत्ति के विरुद्ध होते हें । यदि लोगों का निजी संपत्ति रखने 
का अधिकार उठा दिया जाय, तो वे गायव हो जाय॑ । अब रहे व्यक्तियों के 
शरीर पर होनेवाले अत्याचार । सो यह सिद्ध हो चुका है कि छोगों में जैसे- 
जैसे सामाजिक भाव बढ़ते जाते हे, वैसे-वैसे वे भी घटते जाते हैं । यदि हम इन 
अपराधों के फल पर आधात करने के वजाय उनके कारणों---उनकी जड़--- 
पर ही हमला करें तो वे भी एकदम गायव हो जायंगे। 

अवतक दंड की संस्थाएँ---जो वकीलों को इतनी प्यारी हें--चार 
सिद्धांतों के मेल पर निर्भर थीं; पहला वाइविल का बदला लेने के सिद्धांत, 
दूसरा मध्यकालीन शेतान का विश्वास, तीसरा आधुनिक वकीलों की डर 
उत्पन्न करने की नीति और चौथा सजा के द्वारा अपराधों को रोकने का 
विचार ! 

यह नहीं कहता कि जेलखाने तोड़कर उनके स्थान पर पागरूखाने 

गा दिये जाय॑ । ऐसी दुष्ट वात मेरे हृदय से बहुत दूर है | पागलखाना भी 
तो एक तरह का जेलखाना है। कुछ उदार विचारवाले लोग कहते हैँ कि जेल- 
खानों को ही कायम रखना ही चाहिए, मगर उनमें डाक्टरों और शिक्षकों 
को नियत कर देना चाहिए । मेरे विचार उनके इस सिद्धांत से भी वहत दर 
है। असल में कंदियों को समाज में आजकल जिस चीज का अभाव है, वह है 
उनको सहायता के लिए बढ़ाया हआ हाथ । उन्हें समाज में कोई ऐसा नहीं 
मिलता जो वाल्यावस्था से ही सरलतापूर्वेक मित्रता का हाथ वढ़ाकर उनकी 
- उच्च मानसिक वृत्तियों और आत्मा को विकसित करने में सहायता दें । 
शरार की वनावंट में दोप होने के कारण या खराव सामाजिक दशाओं के 
कारण, जिन्हें स्वयं समाज लाखों आदमियों के लिए उत्पन्न करता 
हैं। छोगा को इन उच्च मानसिक वृत्तियों के स्वाभाविक विकास में व्याधात 
'हुंचता है, और इसीलिए वे लोग अपराबी होजाते हूँ, लेकिन यदि किसी 
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व्यक्ति की व्यक्तिगत स्वतंत्रता छीन ली जाय और उसे किसी भी काम को 
पसंद करने या न करने का अधिकार न रह जाय, तो वह अपने मस्तिप्क और 
हृदय की उच्च वृत्तियों को इस्तेमाल नहीं कर सकता । उसके लिए डाक्टरों- 
बाला जेलखाना या पागलूखाना मौजूदा जेलों से भी खराव होगा । मनुष्यों 
की उन बीमारियों का, जिन्हें हम अपराध कहा करते हें, केवल-मात्र 
इलाज मानवी बन्वुत्व-भाव और स्वतंत्रता है । 
निःसंदेह प्रत्येक समाज में---चाहे वह कैसी ही उत्तमता से: संगठित 
क्यों न हो--ऐसे मनृष्य अवश्य ही मिलेंगे, जो आसानी से आवेश में आ जायंगे 
और जो समय-समय पर समाज-विरोधी कार्य भी कर डालेंगे, लेकिन इसे 
रोकने के लिए जरूरत है तो इस वात की कि उनके आवेश को स्वस्थ राह 
पर लगाया जाय, वे उसे दूसरे ढंग पर निकाल सकें । 
आजकल हम लोग वड़ा एकाकी जीवन व्यतीत करते हैँं। निजी संपत्ति- 
प्रगाली ने हमारे पारस्पकि संबंधों में एक आत्मरत व्यक्तिवाद उत्पन्न कर 
-दिया है । हम एक-दूसरे को बहुत कम जानते हैं। हमें एक-दूसरे के संपर्क में 
. आने के मौके बहुत कम मिलते हैँ । किन्तु हम देख चुके हैँ कि इतिहास में 
समष्टिवादी जीवन के उदाहरण-जिनमें लोग एक-दूसरे से अधिक-से-अधिक 
: घनिष्टता से बेंवते ह--मौजूद हें, जेसे चीन का सम्मिलित कुटुम्व' या कृपक- 
संघें। ये लोग एक-दूसरे को सचमुच जानते हूँ । परिस्थितियों के दवाव से 
उन्हें एक-दूसरे को सांसारिक और नैतिक सहायता देनी ही पड़ती हैँ । 
आदि काल में कौटुम्विक जीवन समष्टिवाद के ढंग का था। वह अब लुप्त 
हो गया है । अव उसके स्थान में एक नये कौटुम्विक जीवन का प्रादुर्भाव होगा 
जो समान आकांक्षाओवाले आदमियों का कुटुम्व होगा । 
इस कुटुम्ब में लोगों को मजबूरन एक-दूसरे को जानना पड़ेगा, एक- 
दूसरे की सहायता करनी पड़ेगी और प्रत्येक अवसर पर उन्हें एक-दूसरे को 
नैतिक सहारा देना पड़ेगा । इस पारस्परिक अवलम्बन से अधिकांश समाज- 
विरोधी कार्य, जिन्हें हम आज देखते हैं, रुक जायंगे । 
लेकिन यह कहा जा सकता हूँ कि फिर भी समाज में बहुत-से लोग ऐसे 
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बने ही रहेंगे--आप चाहें तो उन्हें रोगी कह सकते हँ---जो समाज के लिए 
खतरनाक होंगे । क्या यह आवश्यक नहीं हैं कि हम लोग उनसे छुटकारा पा 
लें ? या कम-से-कम उन्हें औरों को हानि पहुँचाने से रोकें ? 

कोई भी समाज--चाहे कितना ही कम-समझ क्‍यों न हो---इस ऐसे 
ऊट-पटांग समाधान को मंजूर नहीं करेगा। उसका कारण भी सुन लीजिये । 
पुराने जमाने में यह समझा जाता था कि पागलों पर शैतान जाता .था, 
इसलिए उनके साथ उसीके अनुसार बर्ताव भी किया जाता था, वे लोग जंगली 
पशुओं की भांति जंजीरों में जकड़कर अस्तवल की दीवारों में वांध दिये जाते 
थे । मगर महान्‌ क्रांतिकारी पाइनेल ने उनकी जंजीरें खोलकर उनके साथ 
भाई की भांति व्यवहार करने की चेष्टा की। पागलों के रक्षकों ने कहा-- 
“वे तुम्हें निगल जायंगे ।/ मगर पाइनेल ने उनकी बातों की परवाह न की 
भर साहसपूर्वक इन पागलों को अपनाया । फल यह हुआ कि वे लोग, जो 
पहले जानवर समझे जाते थे, वें सव पाइनेल के चारों ओर आकर एकत्रित 
होने छगे। इस प्रकार उन लोगों ने अपने व्यवहार से यह सिद्ध कर दिया कि 
चाहे मनुष्य की वृद्धि रोग से आच्छादित क्‍यों न हो गई हो, फिर भी मानव- 
स्वभाव के उत्तम अंशों पर विश्वास करना ठीक है । इसके वाद पाइनेल का 
आन्दोलन सफल हो गया, और तभी से पागलों को जंजीर में वांधना वन्द हो 
गया। 

इसके बाद बेल्जियम के घीछू नामक एक छोटे ग्राम के किसानों ने कुछ 
और भी अच्छी वात निकाली । उन्होंने कहा-- तुम छोग अपने पागलों को 
हमारे यहां भेज दो । हम उन्हें पूरी स्वतंत्रता दे देंगे ।” उन्होंने उन्हें अपने 
कुटुम्बों में झमिल कर लिया और उन्हें अपनी मेज पर स्थान दिया। वे मौके- 
मौके पर उन्हें अपने खेत जोतने में साथ ले जाने छूगे और नाच-तमाश्े में उन्हें 
सम्मिलित करने रूगे । उनका कथन था--- हम छोगों के साथ खाओ, पियो 
और नाच-तमाजे में सम्मिलित हो । तुम्हारी तवीयत चाहे तो काम करो, 
या मैदान में दौड़ रगाओ। जो चाहो करो, तुम एकदम स्वतंत्र हो।” बस, 
वेल्जियम के किसानों का यही सिद्धांत और यही प्रणाली थी। 
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में यह आरम्मिक काल की वात कहता हूँ। आजकल तो घील में पागलों 
'का इलाज एक खासा पेशा हो गया है । जव कोई बात पैसे के लिए पेशा वना 
डाली जाती हैँ तव उसमें कोई तत्त्व नहीं रह जाता । इस स्वतंत्रता ने जादू- 
कसा असर किया। पागल लोग अच्छे हो गए। यहांतक कि उन लोगों का, 
जिनका विकार असाध्य था, व्यवहार भी मधुर हो गया और वे कुटुम्व॒ के अन्य 
व्यवितयों की भांति शासन मानने के योग्य हो गए। रुग्ण मस्तिप्क तो सदा 
अस्वाभाविक रीति से काम करता था, मगर उन लोगों का हृदय ठीक था। 
वे कहने लगे कि यह एकदम जादू की भांति था। लोग कहने छगे कि रोगियों 
का रोग-मोचन एक देवी और देवता की कृपा से शांत हुआ था, मगर असल 
"में देवी स्वतंत्रता देवी थी और देवता था खेतों का काम और भाईचारे 
का व्यवहार । 
माड़ुस्ले कहता हँ---  पागलपन और अपराध के बीच में एक विस्तृत 
क्षेत्र हे । इस क्षेत्र के एक सिरे पर स्वतंत्रता और वन्धुभाव ने अपना जादू कर 
दिखाया है, अतः उसके दूसरे सिरे पर भी वे वैसा ही कर दिखायेंगे ।” 
जेलखाने समाज-विरोधी कर्मो को होने से नहीं रोक सकते । वे उन कार्यो 
की संख्या में वृद्धि करते हें । वे जेलखाने उन लोगों का, जो उनमें जाते हैं, 
कोई सुधार नहीं कर सकते | जेलों में चाहे जितना सुधार किया जाय, वे सदा 
कंदखाने ही रहेंगे। उनका वातावरण मठों की भांति कृत्रिम ही रहेगा और 
वे कैदियों को उत्तरोत्तर सामाजिक जीवन के अयोग्य वनाते रहेंगे | जेलखाने 
अपने उद्देश्य को पूरा नहीं करते । वे समाज का पत्तन करते हे। उनका 
नाम ही मिटा देना चाहिए। वे पाखंडपूर्ण उदारता-मिश्वित वर्बरता के 
अवशेप हैं । 
जेलखाने मनुष्य की मक्कारी और कायरता के कीतिस्तंभ है। 
क्रांति का सबसे पहला कत्तेव्य इन जेलों को तोड़ना होगा। स्वतंत्र आदमियों 
में, जिन्हें पारस्परिक सहायता देने की स्वाभाविक शिक्षा मिल चुकी हैं, 
तथा समतापूर्ण समाज में समाज-विरोथी कार्यों से डरने की आवश्यकता ही 
रह जायगी । वहुत बड़ी संख्या में इन कार्यो के होने का कोई कारण ही न 
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रह जायगा। जो थोड़े-बहुत कार्य बच रहेंगे, वे आरम्भ ही में दवा दिये 
जायेंगे । 
कुछ लोगों में ब्‌राइयों की ओर प्रवृत्ति होती हैँ । कंति के पश्चात्‌ 

वत्तमान समाज उन्हें हम लोगों के सिपुर्द कर देगा तव यह हमारा काम 
होगा कि हम उन्हें अपनी उन प्रवृत्तियों का व्यवहार करने से रोके । यह 
देखा जा चुका है कि यदि समाज के सब छोग ऐसे अपराबव करनेवालों के 
विरुद्ध संगठित हो जाय॑, तो ये अपराध आसानी से रोके जा सकते है । 

यदि इन मामलों में हम छोग सफल न हों, तव भी वन्बुभाव गौर 
नैतिक सहायता ही उनके सुधार के क्रियात्मक उपाय रहेंगे । 

यह कोई काल्पनिक वात नहीं है । इक्के-दुक्के लोग इसे करके दिखा 
चुके हैं । उस समय यह एक भाम वात हो जायगी। वर्त्तमान दण्ड-पणाली की 
अपेक्षा, जो नये अपराधों के लिए वड़ी उपजाऊ भूमि है, ये उपाय समाज- 
विरोधी कार्यो से समाज की रक्षा करने में कहीं अधिक शवितशाली होंगे । 
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“जब जनता अन्नान के अंवकार में होती है और आदमियों के दिमाग 
उलसझे हुए होते हैं, तो कानूनों की संख्या वढ़ा दी जाती है और प्रत्येक कार्य 
शासन-व्यवस्था के सुपुर्द कर दिया जाता है । चूंकि हर कानून एक नई 
आंति होती हैँ, जनता कानून से उस चीज की आज्ञा करती है, जो खुद उसके 
हारा, उसकी अपनी शिक्षा और जीवन से ही उद्भूत हो सकती है ।” 

ये वाक्य किसी क्रान्तिकारी के नहीं हैं, सुबारक के भी नहीं । ये दब्द 
हैं डिलोय नामक एक कानूनदां के, जिसने फ्रांसीसी कानूनों को बनाया है । 
ये विचार उस आदमी के हैं जो खुद कानूनों का निर्माता और प्रशंसक था । 
फिर भी ये झब्द हमारे समाज की अनियमित दशा का सच्चा चित्र खींचते 
हँ। 
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वत्तमान समाज में जनता इस आश्ञा में रहती है कि उसके कष्टों का 
निवारण एक नये कानून के वनते ही हो जायगा । किसी अहितकर और 
कष्टदायक चीज को स्वयं वदल डालने के वजाय, जनता उसमें परिवर्चन 
करने के लिए कानून की मांग करती है । यदि दो गांवों के बीच सड़क अच्छी 
हालत में नहीं है तो किसान कहता है, देहाती सड़कों को ठीक करने के 
लिए एक कानून वनना चाहिए |” अगर एक जमादार अपने अधीनस्थ 
मजदूरों की गुलामी की मनोवृत्ति अथवा निर्जीव अवस्था का वेजा फायदा 
उठाकर उनमें से किसी एक की वेइज्जती कर देता हूँ तो अपमानित व्यक्ति 
कहता हैँ, 'जमादारों को अधिक शिष्ट बनाने के लिए एक कानून होना 
चाहिए ।” यदि कृषि अथवा व्यवसाय में मन्दी हैँ तो किसान और व्यापारी 
कहते हें---/एक संरक्षण कानून की हमें आवश्यकता हैँ ।॥” बड़े-बड़े 
' व्यापारियों से लेकर एक छोटे जुलाहे तक ऐसा कोई भी व्यक्ति नहीं, 
जिसको उसके वड़े अथवा छोटे रोजगार की रक्षा के लिए कानून की जरूरत 
न हो । अगर मिरू मालिक मजदूरी की दर घंटा देता है, अथवा काम के घंटे 
बढ़ा देता है, तो राजनैतिक नेता इस निप्कर्प पर पहुंचते हैं कि इस प्रकार के 
सव अन्यायों को रोकने के लिए एक कानून वनना चाहिए | संक्षेप में प्रत्येक 
चीज़ को ठीक करने के लिए वस एक कानून चाहिए । एक कानून पेंशनों 
के लिए चाहिए, पागल कुत्तों को मारने के लिए भी एक कानून की दरकार 
है, मनृष्य को नैतिकता सिखलाने के लिए एक कानून हो, और एक उन सव 
बुराइयों को भी दूर करने के लिए, जिनका कारण स्वयं मनुप्य की काबरता 
और काहिली हैं । 
इस मनोवृत्ति के कारण क्या हैँ ? हमारी शिक्षा, जो वचपन से ही 
हमारी ऋन्‍्ति की भावना को कुचलती रहती हैँ और सदा सत्ता के आगे 
झूकना सिखाती है । हमारा यह समाज भी इसके लिए कम जिम्मेदार नहीं। 
जन्म से लेकर मृत्यु तक--हमारी शिक्षा, विकास, प्रेम, सम्बन्ध, मैत्री-- 
सभी सामाजिक सम्बन्ध किसी-न-किसी कानून से नियमित होते हैं । फल 
यह हुआ है कि हम लोग गुमराह हो गए हैं और अगर यही स्थिति वमयम रही 
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तो हम अपनी सव प्रेरक शक्तियां, यहांतक कि अपना विवेक भी खो देंगे। 
आज तो हमारा समाज यह भी नहीं सोच पाता कि बिना कानून के शासन 
के, प्रजातंत्रीय सरकार और चंद शासकों के वगर, वह “जीवित भी रह 
सकेगा कि नहीं । अगर समाज दासता के कारागार से मुक्त भी हो गया, तो 
उसका सबसे पहला कार्य हुआ--कारागार का पुन्तिर्माण' | फ्रांसीसी 
राज्यक्रांति के वाद स्वाधीनता का प्रथम वर्ष एक दिन से अधिक नहीं 
चल सका, क्योंकि उसकी' घोषणा करने के दूसरे दिन ही जनता ने अपने 
को कानून और सत्ता के अधीन सौंप दिया । 
सचमुच हजारों वर्षों से हमारे शासकों ने केवल एक ही वात हमारे 
कानों में दृहराई है--'कानून का आदर करो--श्नत्ता की आज्ञा मानों ।/ 
इसी वातावरण में माता-पिता अपने बच्चों को पालते हें । स्कूल भी इन्हीं 
विचारों को पल्‍लवित करते हैँ । कृत्रिम विज्ञान के विच्छन्न भागों को वच्चों 
के सामने इस चालाकी से रखा जाता है कि मानव-जीवन के लिए कानून की 
आवश्यकता प्रकट हो । 'कानून की आज्ञा मानना' धर्म वना दिया जाता है । 
नेतिकता और अध्यापकों की आज्ञाओं को अभिन्न कहकर--उन्हें 'दैवी' 
करार दिया जाता है । स्कूल में वह विद्यार्थी अच्छा माना जाता हैँ जो कानूनों 
के अनुसार चलता है और कानून के खिलाफ वगावत करनेवालों का विरोध 
करता हूँ । 
इसके वाद जब ये वालूक सामाजिक जीवन में प्रवेश करते 
समाज ओर साहित्य प्रत्येक क्षण उन्हीं घारणाओं को दृढ़ करते रहते हें, 
ठीक उसी प्रकार जिस प्रकार पानी का निरन्तर प्रवाह पत्थर में गड़ढ़ा कर 
देता हैँ। इतिहास, राजनीति तथा अर्थश्ञास्त्र की पुस्तकें इसी कानून के प्रति 
श्रद्धा से ही तो भरी हैं | और-तो-और, भौतिक श्ञास्त्र भी, जो दृष्टिगोचर 
वस्तुओं पर आधारित ज्ञान है, उसमें भी अर्थज्ञास्त्र के कृत्रिम सिद्धान्तों का 
प्रवेश कर उसे इस कार्य में सहायक वना दिया गया है । इस प्रकार कानन के 
प्रति श्रद्धा बनाए रखने के लिए, समाज ने हमारे विवेक को ही भल-भजयों में 
डाल दिया है। अखवार भी यही काम करते हैं। उनमें कोई भी लेख ऐसा 
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नहीं होता जो कानून के लिए आदर की शिक्षा न देता हो, फिर चाहे अगले 
कालम में ही कानून की निषण्कियता के प्रमाण दीख पड़ें और यह स्पष्ट हो जाय 
कि शासक कानून को किस प्रकार दलूदल में घसीटते हैँ । इस सवका नतीजा 
यह हुआ है कि कानून की गुलामी एक गुण हो गया है । मुझे तो शक है कि 
शायद ही कोई ऐसा क्रांतिकारी रहा होगा, जिसने अपने प्रारम्भिक जीवन 
में कानूनों की रक्षा' की वात न की हो, और उसी सांस में कानून' के दोषों 
के विरुद्ध आवाज न उठाई हो--इस तथ्य को ज्ने भूल जाते हैं कि ये दोष तो 
कानून के अवब्यम्भावी परिणाम हैं । 

कला भी विज्ञान के साथ स्वर-में-स्वर मिलाती है । मूर्तिकार, चित्रकार 
अथवा संगीतज्ञ अपनी कलूम अथवा छेनी से कानून की रक्षा करते हूँ और 
कानून के विरोध में सिर उठानेवालों को दवाने के लिए सदा तत्पर और 
उत्सुक रहते हैँ । कानून की देवी के लिए मन्दिर वनाए जाते हैं । तथाकथित 
क्रांतिकारी उस देवी के पुजारियों पर हाथ उठाने से डरते हैं । और क्रान्ति 
किसी प्राचीन व्यवस्था को ढहाती है, तो ये ऋन्‍्तिकारी एक नयें कानून 
हारा ही उस क्रिया को पवित्र करते ह ! 

रोजमर्रा के व्यवहार को संचालित करने के लिए नियमों का यह अस्त- 
व्यस्त ढेर--जिसे हम कानून कहते हे---हमें गुलामी, सामन्तश्ाही और 
राजशाही से विरासत में मिला है । अब तो इसने उन पत्र के दैत्यों का 
रूप ले लिया हैँ, जिनके सामने मनृष्य की वलि दी जाती थी और जिनको 
असम्य आदमी इस डर से स्पर्श भी नहीं करते थे कि कहीं उनके ऊपर वज्र 
न गिर पड़े। 

कानून की यह नई उपासना मध्यवर्ग के हाथ में सत्ता आने के वाद--- 
यानी फ्रांस की राज्यक्रांति के वाद--विज्ञेप सफलतापूर्वक स्थापित हुई 
हैं । प्राचीन व्यवस्था में आदमी कानून की चर्चा कम करता था। हां मौटिस्क्यू, 
वॉल्टेयर, रूसो आदि अवश्य बादझ्ाही स्वेच्छा के विरोव में कानून का नाम 
लेते थे। उन दिनों राजा अथवा उसके दासों की आज्ञा मानना आवश्यक था 
अन्यथा सजा अबवा फांसी थी। लेकिन क्रांति के दौरान में और उसके बाद 
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जब वकीलों के हाथ में शवित आई, तो उन्होंने कानून की पवित्रता स्थापित 
करने का भरसक प्रयत्त किया--इसीके ऊपर उनकी उन्नति निर्भर थी ! 
मध्यवर्ग ने आप जनता के बिंद्रोह को रोकने के लिए कानून का ही सहारा 
लिया। जनता के क्रोध और क्षोभ से बचने के लिए धार्मिक पुजारियों नें तुरंत 
ही इस कानून को पवित्र भी घोषित कर दिया । और अन्त में भोली-भाली 
जनता ने भी, वत्तंमान व्यवस्था को पहले की हालत से बेहतर समझंकर, 
स्वीकार कर लिया .। 

सम्पूर्ण स्थिति को भली-भांति हृदयंगम करने के लिए हमें कल्पना द्वारा 
१८वीं शताब्दी में पहुंचना होगा । फ्रांस की राज्यक्रान्ति से पूर्व की स्थिति 
तो सर्वविदित हूँ । सामन्तों द्वारा निरीह जनता पर अनगिनत जुल्म ढहाये 
जाते थे । उस भयावह स्थिति में, वास्तव में किसान को इन शब्दों से बड़ी 
राहत मिली होगी--कानून के सामने सब बराबर हें--प्रत्येक वर्ग के 
व्यक्ति को कानून की समान रूप से आज्ञा माननी चाहिए ।' गरीवों के साथ 
जानवरों से भी वदतर व्यवहार किया जाता था । अधिकार' शब्द से वे 
मनभिज्न थे। अपने मालिक के अत्यन्त घृणास्पद और वाहियात कारनामों 
के विरोध में उन्हें कभी न्याय नसीव नहीं हुआ था, वस्त एक ही उपाय उनके 
पास था कि वे उसे मार डाले और स्वयं फाँसी पर चढ़ जाय॑ । अब जनता ने 
देखा कि इस नई घोपणा द्वारा--चाहे सिद्धान्त में ही सही---उसके और 
मालिकों के अधिकार समान हैं । चाहे यह कानून कुछ भी हो, इसके द्वारा 
आशा वंधी थी कि मालिक और किसान के ऊपर इसका प्रभाव समान रूप 
से पड़ेगा, न्यायावीश्ञ के सामने गरीव और अमीर कानून के अनुसार वरावर 
होंगे। आज हम जानते हें कि यह आजमा कितनी थोथी थी। लेकिन उस जमाने 
में तो यह कदम उन्नति की और था। इस प्रकार न्याय की अचना की गई-- 
उसी तरह जिस तरह कपट हारा सत्य की आराधना की जाय । यही 
कारण हैँ कि जब भयभीत मच्यवर्ग के रक्षकों--रीब्सपियरों और डान्टनों 
ने रूसो और वॉलटेयर प्रभूति लेखकों की रचनाओं का आश्रय लेकर घोषणा 
की कि कानून का आदर करो--प्रत्येक के लिए कानून समान हैं'--तो 
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परिवर्तित होना कानून के लिए असम्भव है | अब जरा कानून की व्यवस्था 
के विकास का अध्ययन करें | वाइजैन्टान जैसों के अत्याचार, धार्मिक गुरुओं 
हारा दी गई यातनाएं, मध्ययुग के अमानूपिक अत्याचार, जल्लादों द्वारा 
जीवित मांस का उतारना, लोहे की जंजीरों, हवकड़ी, जेल की-मनहूस 
कोठरियों शाप और आँसू--इन सबने मिलकर कानून की व्यवस्था 
का पोषण किया है । आज भी पहले की भांति ही कानून हथकड़ी, वन्दृक 
बौर जेल के वलू पर चल रहा हे । 

और कानन के प्रभाव को भी देख लीजिये । एक बोर हूँ कैदी-- 
जिसे जानवर बना दिया गया हँ---उसकी सारी मनृष्यता और नैतिकता 
छीनकर उसे पिजड़े का जन्तु वना दिया गया हु---और दूसरी तरफ हैँ 
न्याबाबीज्य, जो मनृष्य के सम्पूर्ण स्वाभाविक गृणों को छोड़कर कानून की 
मसन्‌ई दुनिया में विचरण कर रहा हूँ । इसे जेल और फांसी की सजा देने में 
ही आनन्द आरंहा है, अपने निर्मम पागलपन में वहू एक क्षण के लिए नहीं 
सोच पाता कि जिनको -वह सजाएं दे रहा है, उनकी नजरों में स्वयं उसका 
कसा गहरा पतन हों गया है । 

' कानून बनानेवालों का एक बड़ा समुदाय पैदा हो गया हैँ । वे कानून 
बनाते ही चले जाते हें---एक क्षण के लिए भी नहीं सोचते कि आखिर ये 
कानून हैं किसलिए ? स्वच्छता के नियमों से नित्तान्त अनभिन्ञ होते हुए 
भी ये बाज झहरों की सफाई के कानून बनाते हैं, कल फोज के लिए 
अस्त्र-बस्त्रों का कानून बनाते हँ---जव वे स्वयं इतना भी नहीं जानते कि 
बन्दूक कया बला हू ! वे छोग जो स्वयं कभी एक दिन के लिए भी अव्यापक नहीं 
रहे, शिक्षा और अध्यापन के विपय में कानूनों की रचना करते हें! इस प्रकार 
हर चीज के लिए कानून बनते चले जाते हँ--बस निर्माताओं का- सिर्फ 
एक वात की ओर निरन्तर ध्यान वना रहता है---गरीबों के लिए जेल और 
फीस की व्यवस्था | और वास्तव में जिन लोगों को ये सजाएं दी जाती 
पे इन कानून वनानेवालों से हजार दर्जे कम अनैतिक हें । 

कानून के परिणामों की अच्तिम कड़ियां हँ जेलर, जो- अपने सब 
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मानवीय भावों को दिन-प्रति-दिन छोड़ता जा रहा है ; जासूस, जिसे शिकारी 
कुत्ता वना दिया गया है ; और खुफिया पुलिस का आदमी,जों स्वयं से ही घृणा 
करने लगा हैँ | चुगली को गुण मान लिया गया है और भ्रष्टाचार व्यवस्थित 
कर दिया गया हैँ । इस प्रकार हम देखते हे कि मनृष्य-समाज की सम्पूर्ण 
बुराइयों और कमजोरियों को संवर्धन और प्रोत्साहन दिया गया हैँ, जिससे 
कानून की विजय हो सके । हमें कानून के ये परिणाम स्पष्ट दीख रहे हें और 
इसीलिए वजाय पुराने सिद्धान्त के निरर्थक रहने के कि “कानून का आदर 
करो” हम घोषणा करते हें--- कानून और उसके सरंजाम से घृणा करो £ / 
“कानून की आज्ञा मानो---इस कायरतापूर्ण वाक्य के स्थान पर हमारी 
आवाज है--सव कानूनों के खिलाफ विद्रोह कर दो ! ” 

आप केवल एक वार मानव-समाज के ऊपर कानून के उपकारों और 
उसके नाम पर किये गए दुष्कृत्यों और अनाचारों का तुलनात्मक अध्ययन 
कर लीजिये और फिर आपको निर्णय करने में देर न रगैगी कि सत्य 
क्‍या हेँ। 

यदि हम इतिहास देखें तो मालूम पड़ेगा कि कानून नैसगिक नहीं, 
वरन्‌ आवुनिक यूग की देन हूँ | अनेक यूगों तक विना किसी लिखित कानून 
के मनुष्य समाज का कार्य सुगमतापूर्वक' चलता रहा---उन दिनों मन्दिरों के 
ऊपर खुदे हुए अक्षर भी नहीं थे । मानव-समाज के वीच आपसी सम्बन्धों का 
नियमन केवल रीति-रिवाजों द्वारा होता था और ये रीति-रिवाज निरन्तर 
व्यवहार में आने के कारण पवित्र हो गए थे, प्रत्येक व्यक्ति वचपन ही में 
इन्हें सीख लेता था--उसी तरह जिस तरह वह शिकार, खेती अथवा 
गोपालन द्वारा अपने भोजन को प्राप्त करना सीखता था । 

सम्पूर्ण मानव-समाज इस पुरातन युग में से गुजरा है और आज भी 
मानव-समाज के एक वड़े भाग के पास कोई लिखित कानून नहीं है । इनमें 
प्रत्येक के पास अपने स्वयं के लोकसिद्ध रीति-रिवाज हें, उसके कुछ सामा- 
जिक व्यवहार हूँ, जो उस जाति के आदमियों के वीच ठीक सम्बन्ध वनाए 

घ्‌ 


पे 


ए्‌ 
लिए काफी है । हमारे समय राष्ट्रा मे भी, अगर हम बड़े शहरा 
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हटकर गांवों में जाय॑ तो देखेंगे कि वहां के निवासियों के आपसी सम्बन्ध 
पुरानी और लोकसिद्ध रीतियों के आधार पर ही चलते हैं, व्यवस्थापिका 
सभाओं रा निर्मित कानून वहां फिजूल हैं । रूस, इटली, स्पेन के किसानों 
को--फ्रांस और इंग्लुप्ड के भी अधिकांश किसानों को--लिख़ित कानून 
की कोई कल्पना नहीं | यह कानून तो उनके जीवन में निरर्यंक ही आ टपकता 
हूँ । उनके आपसी सम्बन्ध--और कमी-कभी तो ये वड़े जटिल होते हँ---सदा 
पुरानी रीतियों के अनुसार ही चलते हैं । और हम देख चुके हैँ कि प्राचीन युग 
में तो सम्पूर्ण मानव-समाज का इसी भांति संचालन होता था । 
प्राचीन काल के समाज के रस्म-रिवाजों का यदि हम अध्ययन करें 
तो हमें दो भिन्न-भिन्न प्रकार की व्यवस्थाएं दीखती है । ॥ 
चूंकि मनृष्य स्वभावतः सामाजिक प्राणी है, इसलिए उसमें कुछ ऐसी 
आदतों और भावनाओं का विकास हो जाता हैं जो समाज को जीवित रखने 
और जाति के संवर्धन के लिए आवदयक व लाभदायक हैं । यदि मनुष्य में 
सामाजिक भावनाओं का अभाव होता तो सम्मिलित जीवन ही असम्भव 
था। ये सामाजिक भावनाएं कानूतों द्वारा नहीं भाई, वे तो कानूनों के जन्म 
के पहले की हैं, और न वे धर्म के कारण हँ---धर्मो के पूर्व भी वे थीं। ये 
सामाजिक भावनाएं तो प्राणि-मात्र में विद्यमान हैं । वे स्वयं विकसित होती 
हैं, उसी भांति जिस तरह जानवरों में सहज ज्ञान आ जाता हूँ । वास्तव में 
ये सामाजिक भावनाएं तो विकास के सिद्धान्त के अनुसार उद्भूत हैं, ताकि 
समाज अपने जीवन-संबर्प में एक वना रह सके | असभ्य जातियां अपना अन्त 
जाति में ही एक-दूसरे को खाकर नहीं कर लेतीं । वे जानती हैँ कि अन्ततः 
यह कहीं अधिक छाभदायक होगा कि वे खेती करें, वजाय इसके कि वे साल 
में एक दफा अपने किसी वृद्ध सम्बन्धी को खा लें । अनेक यात्रियों ने विल्कुल 
स्वतेत्र जातियों के संगठन का वर्णन किया है, उनमें न कोई सरदार है और 
न कानून | उन्होंने लिखा है कि इन जातियों के आदमियों ने आपसी झगड़ों 
में एक-दूसरे को मार डालना छोड़ दिया है । इसका कारण सामहिक 
जीवन के अवश्यम्सावी, परिणामस्वरूप उनमें आतृत्व गौर एकता को 


श्द्र क्रांति की भावना 


भावनाएं विकसित हो गई हैं । और अब वे अपने झगड़ों को सुलझाने के लिए 
एक तीसरे व्यक्ति की सहायता लेना अधिक अच्छा समझते हैँ । आतिथ्य- 
भावना, मनुष्य-जीवन के प्रति श्रद्धा, प्रत्युपकार करने की इच्छा, कमजोर 
के प्रति दया, साहस--यहांतक कि दूसरों के लिए स्वयं अपने को वलिदान 
करने की भावना (जिसका प्रारम्भ अपने वच्चों और मित्रों से होकर अन्त 
में सम्पूर्ण समाज के लिए हो जाता हैँ )--ये सब गुण मनुष्य में--अन्य 
सामाजिक प्राणियों की भांति कानूनों से पहले और विना किसी धर्म के--- 
विकसित होते हँ | इस तरह की भावनाएं और रीतियां सामाजिक जीवन 
की अवश्यम्भावी परिणाम हें। वे मनुष्य में नैसगिक नहीं, जैसाकि पुरोहित 
और आध्यात्मिक लोग बतलाते हूँ, वल्कि वे सामृहिक जीवन के परिणाम- 
स्वरूप हैं । 

. सामाजिक जीवन और जाति की रक्षा के लिए आवद्यक इन रीतियों 
के साथ-ही-साथ कुछ दूसरी तरह की इच्छाएं , आदतें और रीतियां भी विक- 
सित हो जाती हूँ । दूसरों के ऊपर हुकूमत करने और अपनी इच्छा थोपने 
की कामना, निकटवर्ती जाति की मेहनत की उपज को लूटने की लिप्सा, 
अपने लिए भोग-विलछास की सामग्री इकट्ठा करने का मोह--ये सव स्वार्थी 
इच्छाएं--एक दूसरी प्रकार की आदतों और रीतियों को जन्म देती हूँ। 
पुरोहित और घूततं पंडित, जो जनता के मिथ्या विश्वासों से फायदा उठाते 
हैं, तथा जो स्वयं शैतान के भय से मुक्त रहकर उसे दूसरों में विकसित 
करते हे और सिपाही, जो पड़ोसियों के ऊपर हमले और लूटमार कराते हैं, 
ताकि वे स्वयं युद्ध से धन और दास लेकर लौट सकें, इन दो वर्गों ने मिलकर 
समाज के ऊपर ऐसी रीतियां थोप दी है जो इनके स्वयं के लिए तो लाभ- 
दायक है, लेकिन जनता को गू छामी की जंजीरों से कस देती हैं । जन-सावारण 
के भय, आलस्य भौर अकमंण्यता से फायदा उठाकर पुरोहित और सिपाही 
ने ऐसी असामाजिक रीतियों को समाज में पूर्णतः स्थापित कर दिया हैं और 
इस प्रकार अपनी सत्ता को स्थायी कर लिया हूँ । इस कार्य में इन पुरोहितों 
और सिपाहियों ने परम्परा के प्रति जनता की श्रद्धा से पूरा लाभ उठाया 
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होगा । बच्चों और असम्य जातियों में यह प्रवृत्ति हद दर्जे तक पाई जाती 
हूँ । जानवरों में भी यह मौजूद रहती है । जहां मनुष्य में थोड़ा भी अन्च- 
विश्वास आया वह स्थापित व्यवस्था में नई चीजों के प्रवेश से डरने लगता 
हूँ और जो-कुछ भी परम्परागत है, उसको पवित्र मानकर वह उसकी पूजा 
करने लगता है । युवक जब कभी मौजूदा व्यवस्था में परिवत्तंन की इच्छा 
प्रकट करते हूँ तो वृद्ध उनसे यही कहते हँ--- हमारे पूर्वज ऐसा ही करते 
चुले आये हँ--उन्होंने तुम्हें पाला-पोसा, वे खूब सफल रहे, इसलिए अब 
तुम भी वैसा ही करो ।” किसी भी अज्ञात और अपरिचित चीज से उन्हें डर 
लगता हैँ, और वे अपने भूत से ही चिपके रहना चाहते हँ--चाहे उस भूत 
के मानी गरीबी, गुलामी और अत्याचार ही क्‍यों न हों । 

यह भी कहा जा सकता है कि जितनी हीन और गिरी अवस्था में मनुष्य 
होता है, उतना ही अधिक वह प्रत्येक प्रकार के परिवर्सन से डरता हूँ । उसे 
शंका रहती हैँ कि कहीं उसकी हालत और भी वदतर न हो जाय । इसके पूर्व 
कि मनुष्य पुरानी व्यवस्था को भी खतरे में डालने का साहस कर सके, और 
श्रेष्ठतर व्यवस्था की इच्छा कर सके, यह आवश्यक हैं कि उसके निराश 
वातावरण में आशा की एक किरण प्रवेश करे । जवतक उसमें आशा का 
संचार नहीं होता और जवतक वह उन छोगों को गुलामी से मुक्त नहीं 
होता, जो उसके अंधविश्वास और भय से फायदा उठा रहे हैं, वह अपनी 
पहली हालत में ही रहना अधिक पसन्द करता है । अगर उनमें से कुछ 
यूवक परिवत्तंन की आकांक्षा करते हैं तो उनके बुद्ध छोग युवकों का विरोध 
करते हैं | कुछ असम्य जातियाँ तो जीवन त्याग देंगी, लेकिन अपनी' पुरानी 
रीतियों को छोड़ेंगी नहीं, क्योंकि अपनी वाल्यावस्था से ही वे सुनती आ 
रही हैं कि स्थापित व्यवस्था में किचित परिवत्तंन के कारण भी, उनके ऊपर 
अपार दुःख पड़ेंगे और उनकी सम्पूर्ण जाति नप्ट हो जायगी। आज भी अनेक 
राजनीतिन, अर्यज्ञासत्री और तथाकथित क्रान्तिकारी इन्हीं संस्कारों के 
प्रभाव में काम करते हे और नप्टप्राय भूत से चिपके रहना चाहते हैं। बहुतेरे 
इस प्राचीन व्यवस्था में ही आद्शों की खोज करते है और अनेक कऋन्तिकारी 
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केवल पिछली ऋ्रान्तियों का अध्ययन कर उनकी नकल करने के प्रयत्न में 
ही अपने कत्तंव्य की इतिश्री समझते हें । ह 

परम्परा की भावना का जन्म अंधविश्वास, अकर्मण्यता और कायरता 
से होता है । यही भावना अत्याचारों का आधार-स्तम्भ रही हू । पुरोहितों 
और सिपाहियों ने इस भावना का खूब फायदा उठाया। उन्होंने उन्हीं रीतियों 
को बढ़ावा दिया जो स्वयं के लिए लाभदायक थीं और फिर उनको सम्पूर्ण 
जाति के ऊपर थोप दिया । इसी भावना का फायदा उठाकर नेताओं ने 
गरीबों की व्यक्तिगत स्वतंत्रता छीन ली । लेकिन जबतक मनुष्यों के बीच 
'असमानत्ाएं केवरू कार्यविधि पर निर्भर थीं और वे शक्ति तथा घन के 
केन्दरीकरण के कारण कठोर॑ और स्थायी नहीं हुई थीं, कानून तथा उसके 
भयावह सरंजाम--यानी न्यायाधीश और जेलों की कोई आवश्यकता 
नहीं थी । 

लेकिन जैसे ही समाज दो परस्पर विरोधी वर्गों में विभाजित हो गया, 
जिसमें एक आधिपत्य जमाने की और दूसरा उससे बचने की कोशिश करता, 
विग्नह का सूत्रपात हो गया । अब विजेता को युद्ध में प्राप्त छूट को स्थायी 
बनाने की चिन्ता हुई और तदर्थ उसने लूट की सम्पत्ति को झगड़े से परे करने 
के लिए उसे पवित्र और आदरणीय बनाने का प्रयत्न किया | पुरोहित ने समें 
योग दिया और उसने छूट को जायज और पवित्र घोषित कर दिया। सर्वप्रथम 
कानून का इस प्रकार उदय हुआ । इस कानून का प्रधान उद्देश्य धा--ऐसी 
रीतियों को स्थायी करार देना, जो सत्ताघारियों के फायदे की थों | सैन्य बल 
द्वारा इस कानून की आज्ञापालन कराई गई । इस कानून ने सिपाही की 
शक्ति को औौर भी मजबूत वना दिया, अब उसके पास केवल पाशविक वल 
ही नहीं था--वह कानून का रक्षक भी हो गया । 

यदि कानून में केवल शासकों के लाभ की वातें होतीं तो उसके स्वीकृत 
और पालन कराने में थोड़ी असुविधा होती । इसलिए व्यवस्थापकों ने 
रीतियों की दोनों घारामों को एक ही शास्त्र (कोड) में रख दिया | पहले 
नंतिकता और एकता की भावना के सिद्धान्त, जो सामूहिक जीवन के कारण 
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उत्न्न हुए थे, रखे गए; और इनके साथ ही वे आज्ञाएं लिपिवद्ध कर दी गईं 
जो असमानता को स्थायी करने के लिए प्रचारित की गईं थीं । इस प्रकार ये 
रीतियां जो समाज के जीवित रखने के लिए नितान्त आवश्यक थीं, शास्त्र 
(कोड) में वड़ी ही चालाकी से उन आज्ञाओं के साथ मिला दी गईं जो 
शासकों ने समाज के ऊपर थोप दी थीं । फिर जनता से इन दोनों प्रकार 
की रीतियों का समान रूप से आदर करने को कहा गया। श्ञास्त्र कहता 
हँ--/किसीको मत मारो” और उसके वाद तुरन्त ही लिखा हँ--“और 
पुरोहित को टैक्स दो ।” शास्त्र में लिखा है, “चोरी मत करो” और इसी 
का उत्तरार्व हँ--“जो टैक्स देने से इन्कार करेगा उसके हाथ काट 
डाले जातेंगे ।” | 
कानून के विकास की यही कया हैं और उसकी यह दुरंगी प्रकृति अब 
तक कायम हूँ । ह 
हमने देखा कि कानून का उद्गम शासक वर्ग की. इस इच्छा में ह॑ कि 
वे रीतियां, जो उसके स्वयं के लिए छाभदायक हैं और इसलिए जनता के 
ऊपर थोप दी गई हूं, सेव बनी रहें। और इस कानून-शास्त्र की विज्ेषता 
यह हूँ कि वे रीतियां जो समाज के लिए लाभदायक हूँ और समाज में जिनके 
समाहत होने के लिए कानून की जरूरत नहीं, उन दूसरी रीतियों के साथ 
मिला दी गईं जो केवल शासकों के स्वार्थ की हें, जनता के लिए हानिकारक 
है और जो इसलिए केवल सजा के डर से ही चल सकती है । 
व्यक्तिगत सम्पत्ति और कानून एक वात में विलकुलः समान हे! 
गत सम्पत्ति का जन्म हिंसा और दणावाज़ी में गौर विकास सत्ता के 
3 एमण में होता हैं। और जनता इन दोनों को कभी भी आदर की दृष्टि से 
कल बे ४5 गूलामी की 8 को तोड़ने 
202: दा बा रअं श्वास से उत्पन्न तथा पुरोहित और 
सैते इस कानून को तहस-नहस 


दर हस कर देना होगा। 
बे बात भोर भी अधिक स्पष्ट हो जायगी---जब हम तत्त्व निरूपण 


कि किस प्रकार धर्म, सत्ता और वत्तमान प्जातंत्रीय सरकार 
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के संरक्षण में कानून का विकास हुआ है । 

हम देख चुके हें कि किस प्रकार स्थापित रीति-रिवाजों में से कानून 
की उत्पत्ति हुई और कंसे प्रारम्भ से ही कानून में मानव समाज की प्रगति 
के लिए आवश्यक सामाजिक आदतें उन रीतियों के साथ मिला दी गईं 
जो कुछ स्वार्थी व्यक्तियों ने जग॒ता के अंधविश्वास का फायदा उठा कर 
अपनी सत्ता जमाने के लिए समाज पर थोप दी थीं। आगे चलकर राज्य के 
विकास के दौरान में कानून के इस दुरंगेपन ने उसके विस्तार को प्रभावित 
किया हैँ | जहां सामाजिक जीवन के लिए लाभदायक और आवश्यक 
सिद्धान्तों में बहुत थोड़ा परिवत्तेंन किया गया है, वहां कानून के दूसरे 
भाग को तत्कालीन शक्तिशाली वर्ग के स्वार्थ-लछाभ के लिए खूब विकसित 
कियां गया हूं । 


समय-समय पर इस सत्ताधारी वर्ग ने शोषित जनता के विद्रोह करने 
पर ऐसे कानून भी दे दिये हें जो पिसते हुए समाज को संरक्षण देते प्रतीत 
होते हें । लेकिन इस प्रकार के कानूनों ने केवल पुराने शोषक कानूनों का 
खंडन किया है । वकिल ने कहा हैँ कि “सर्वश्रेष्ठ कानून वे ही थे, जिनसे 
पूर्व॑वर्ती कानून रह हुए ।” लेकिन जनता को कितने भगीरघथ प्रयत्न करने 
पड़े हें और कितनी खून की नदियां वही हें, जब कभी गुलामी की जंजीरों 
में वांवनेवाले इन मौलिक कानूनों के खंडन का सवाल उठाया हूँ । सामन्ती 
अधिकारों और गुलामी के अवश्ञेपों को उखाड़ने और जाही दरवार की 
ताकत को तोड़ने में फ्रांस को ४ वर्ष ऋान्ति और २० साल तक युद्ध करना 
पड़ा था | छोटे-से-छोटे अन्याययूर्ण कानून को रह कराने में भी वर्षो संघर्ष 
करना पड़ा और फिर भी कान्ति के चार वर्षो के वाद वे फिर जीवित हो गए 
यानी केवल कान्ति के दौरान में वे प्रयोग में नहीं लाये गए । 

साम्यवादियों ने व्यक्तिगत नम्पत्ति की उत्पत्ति का इतिहास कई बार 
दुहराया है । उन्होंने दिखलाया हँ कि किस प्रकार युद्ध और लूट, दासता 
और गूलामी, गोपण आर घूर्तता से व्यक्तिगत सम्पत्ति का प्रारम्भ और 
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विकास हआ है । उन्होंने दिखलाया हैँ कि कंसे मजदूरों के खून से उसका 
पोपण हुआ हैँ और किस प्रकार उसने सम्पूर्ण संसार को अपने कब्जे में 
किया हूँ | कानून के जन्म और विकास का वही इतिहास हमें कहना हे । 
जैसाकि स्वाभाविक था, जनता की सहज वृद्धि कितावी विद्वानों से आगे 
बढ़ गई हैँ । जनता ने कानन के इस इतिहास को अब भली-भांति समझ 
ल्यिा हूँ, 
व्यक्तिगत सम्पत्ति की भांति कानून का भी विकास लूट, गुलामी और 
शोपण के परिणामों को स्थायी करने के उद्देश्य से हुआ है । जुड़वां भाई-वहनों 
की तरह कानून और व्यक्तिगत सम्पत्ति साथ-ही-साथ बढ़े हैं और मनुष्म- 
जाति के दु:खों के बढ़ाने में एक-दूसरे के पूरक हें । यूरोप के प्रत्येक देश में 
उनका इतिहास लगभग एक-सा ही है । उनमें फक॑ केवल छोटी-छोटी वार्तों 
में. हँ--मूलतः दोनों का इतिहास एक-सा ही हैँ | फ्रांस अथवा 
जमनी में कानून के विकास के इतिहास पर नजर डालना मानो यूरोप के 
अधिकांश देशों में उसके विकास को जानना हूँ । 

, प्रारम्मिक अवस्था में कानून एक राष्ट्रीय समझौता था। यह सच है 
कि यह समझौता अक्सर जनता आसानी से स्वीकार नहीं करती थी । 
प्रारम्भ में भी सत्ताधारी अमीर लोग गरीबों के ऊपर अपनी इच्छा थोपते 
थे। लेकिन उन दिनों जनता इसका प्रवछ विरोध करती थी और अक्सर 
शोपकों को अपनी शक्ति महसूस करा देती थी । 

लेकिन जब एक ओर घर्म और दूसरी ओर सरकारों ने जनता को 
गुलामी की दृहरी जंजीरों से कस लिया, तो कानून बनाने का. अधिकार 
सम्पूर्ण राष्ट्र के हाथों से निकलकर विश्येयाधिकार प्राप्त वर्गों के पास पहुंच 
गया। अपने कोपों में संचित घन के वल पर धर्म ने अपनी सत्ता को जमाया । 
व्यक्तिगत जीवन में उसने और भी अधिक हस्तक्षेप करना शुरू किया और 
सात्माओं के वचाने का वहाना लेकर उसने गरामों की मेहनत की उपज 
पर कब्जा किया। उसने प्रत्येक वर्य के आदमियों से टैक्स उगाहे, अपने 
अधिकारों .का क्षेत्र विस्तृत किया, और खूब सजाएं दीं। सैकड़ों व्यक्तियों 


॥ 
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हाथ में केन्द्रित हो जाती है । वह कह सकता है---.'में ही राज्य हूं ।” फिर 
राजा की गुप्त सभाओं में मंत्री अथवा अशक्त राजा की सनकों के अन- 
सार कानून बनते हैं । और प्रजा को इन कानूनों के मानने के लिए वाध्य किया 
जाता है, नहीं तो मौत की सजा है । अव न्याय की दुह्ााई खत्म हो जाती है 
और सम्पूर्ण राष्ट्र राजा और उसके चंद दरवारियों का गुलाम वन जाता है । 
आइये, उस जमाने की भयंकर सजाओं को भी देखें । तथाकथित अपराधियों 
को गाड़ी के पहियों के नीचे डाल दिया जाता था, उनके कन्धों पर गाड़ी का 
जुआ रखा जाता था, कोड़े लगाये जाते थे और तरह-तरह की यातनाएं दी 
जाती थीं, और ये सजाएं सत्ताधारियों के मनोविनोद का साधन थीं। 

फ्रांस की महान्‌ राज्य-क्रान्ति ने कानून के इस ढांचे को, जो सामन्त- 
शाही और राजशाही ने विरासत में छोड़ा था, नष्ट करना शुरू किया। 
ऋान्तिकारियों ने इस पुरानी इमारत के थोड़े-से हिस्से को ही नष्ट किया था 
कि उन्होंने यह काम मध्यम वर्ग के शहरी आदमियों को सौंप दिया। और इन 
व्यक्तियों ने कानून का एक नया ढांचा वनाना प्रारम्भ कर दिया। उनका 
उद्देश्य था गरीबों के ऊपर अपनी हुकूमत जमाना। अब विधान सभा 
ने हर चीज के लिए कानून बनाना प्रारम्भ कर दिया। कानूनों के ढेर लग गए | 
और ये कानून थे क्या ? 

इनमें से अधिकांश का एक ही उद्देश्य था, व्यक्तिगत पूंजी, चंद 
व्यक्तियों द्वारा शेष समाज के शोषण से संचित सम्पत्ति, की रक्षा करना। 
उनका उद्देश्य था शोषण के लिए नये क्षेत्र तैयार करना | और जैसे-जैसे पूंजी, 
राज्य के विभिन्न कार्य, जैसे रेल, तार, विजली, रासायनिक उद्योग, साहित्य, 
विज्ञान, आदि पूंजीपतियों के कब्जे में पहुंचते गए, शोषण के इन नये तरीकों 
पुर काननों वे अनमति की महर लगा दी । इस प्रकार कानून शोषण द्वारा 
उपाजित धन के ऊपर चंद व्यक्तियों के एकाधिपत्य की व्यवस्था को चलाने 
में सहायक हुए। मजिस्ट्रेट, पुलिस, फौज, शिक्षा, अर्थ-विभाग, सब केवल एक 
ही आराघध्य देव की सेवा करते हँ---यानी व्यक्तिगत्त पूंजीवाद | संवका 
केवल एक ही उद्देश्य है--चंद पूंजीपतियों द्वारा किसानों और मजदूरों का 
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शोषण सुगम करना । अवतक जितने कानून बने हैं, उनका अध्ययन कर 
लीजिये । आप इसी निष्कर्ष पर पहुंचेंगे । 

. कानूनों के समर्थक कहते हैँ कि कानून का उद्देश्य व्यक्ति की रक्षा है । 
लेकिन जरा गौर से देखने पर मालूम पड़ेगा कि ये रक्षात्मक कानून सम्पूर्ण 
कातून-शास्त्र में अत्यन्त अल्प हैं । वास्तव में वत्तेमान समाज में घुणा अथवा 
अमानुपिकता के कारण शायद ही एक व्यक्ति दूसरे पर आक्रमण करता हो । 
भाजकल यदि कोई दूसरे को मारता हूँ तो उसका उद्देश्य होता है उसे लूटना, 
व्यक्तिगत बदले के कारण ह॒त्याएं एकाव ही होती हैं । लेकिन एक वात हमें 
याद रखनी है । यदि इस प्रकार के अपराध और अकर्म कम होते जा रहे हें, 
तो निश्चय ही इस परिवत्तेन का कारण कानून नहीं हें । इसका कारण है-- 
हमारे समाज में मनुप्यता और सामाजिकता का विकास । कानून-शास्त्र की 
विभिन्न घाराओं का इससे कोई ताल्लुक़ नहीं । आप एक साथ व्यक्तिगत 
रक्षा से सम्बन्धित सब कानूनों को हटा दीजिये और हमलों के विरुद्ध सव 
कारंवाहियों को खत्म कर दीजिये---फिर भी आप देखेंगे कि व्यक्तिगत 
अतिशोध अथवा अमानुषिकता के कारण हमलों में कोई वृद्धि नहीं होगी । 

कानूनों के समर्थक यह भी कह सकते हैं कि पिछले ५० वर्षो में जनता 
के लिए अनेक लाभदायक कानूनों का निर्माण हुआ है । ज़रा गौर से देखने 
पर मालूम पड़ जायगा कि प्रत्येक 'लामदायक कानून” का अर्थ थोड़े शब्दों 
में यह हँ-.- उन कानूनों को रद कर देना जो स्वयं मध्यम वर्ग के लिए कप्टप्रद 
ही गए थे, अथवा हद-से-हद नागरिकों को उतर अधिकारों की प्राप्ति जो 
वारहवीं शताब्दी में उन्हें प्राप्त थे ।” फांसी की सजा का बन्द होना, सव 
अपराधों के लिए जूरी' द्वारा मुकदमे की व्यवस्था, मजिस्ट्रेटों का चुनाव, 
अधिकारियों के ऊपर मुकदमा चलाने का अधिकार, बड़ी-बड़ी फौजों का 
हटाया जाना, निःशुल्क शिक्षा की व्यवस्था तथा अन्य सुविधाएं कानून- 
निर्माताओं की उदारता के परिणामस्वरूप वताई जाती हैँ । लेकिन ये तो 
वे सहुलियतें है जो राजा और घामिक पुरोहितों के हाथ में सत्ता आने के 
पहले सम्पूर्ण समाज को प्राप्तथी । 


१७२ ऋआंति की भावना 


इस प्रकार हम स्पष्टतः देखते हैं कि हमारे वत्तमान कानून-शास्त्रों का 
सार और उद्देश्य सिफे शोषण को संरक्षण देना मात्र है । यही एक कार्य 
हमारी खर्चीली विधान सभाएं करती हें। अब समय आ भया है कि 
हम केवल नारे लगाने से सन्तुष्ट होना छोड़ दें और कानूनों की असलियत 
को पहचाने । कानून-शास्त्र पहले किसी यूग में सामाजिक जीवन के लिए 
आवश्यकीय रीतियों का संग्रह रहा होगा । आज तो वह सिफं आलसी अमीरों 
द्वारा मेहतत्त करनेवाली जनता का शोषण और उसके ऊपर हुकूमत जारी 
रखने का एक साधन-मात्र है । आज तो कानून-शास्त्र का मनुष्य जाति की 
सभ्यता से कोई ताल्लुक नहीं, उसका केवल एक ही उद्देश्य हँ--शोषण को 
बढ़ाना । । 

कानून के विकास का इतिहास भी हमें यही बताता है । क्या फिर भी 
कानून की इज्जत करने की वात दुहराबें ? कदापि नहीं । व्यक्तिगत 
सम्पत्ति---डकैती को परिणाम कहना अधिक सच होगा--की भांति कानून 
भी हमारी इज्जत का हकदार नहीं । और क्रांति का सबसे पहला कर्तव्य 
होगा कि पूंजी के ऊपर सब व्यक्तिगत अधिकारों को समाप्त करना और 
तमाम मौजूदा कानूनों को नष्ट कर देना। 


मनुष्य-जाति के कार्यों को नियमित करने के लिए लाखों कानून हैं 
वे तीन मुख्य श्रेणियों में विभाजित किये जा सकते हैं, पूंजी का संरक्षण, 
व्यक्तियों की रक्षा और सरकार की रक्षा । यदि इन सब कानूतों को वारीको 
से देखें तो हम केवल एक ही तकंसंगत और अवश्यम्भावी निष्कर्ष पर 
पहुंचेंगे--कानन बिलकुल व्यर्थ हें और मनुष्य-जाति के लिए घातक हें । 


साम्यवादी जानते हें कि पूंजी की रक्षा के क्या मानी होते हैँ । पूंजी 
संरक्षण सम्बन्धी कानून व्यक्ति अववा समाज को उसकी मेहनत की उपज 
की गारंटी हगिज नहीं करते । इ सके विपरीत उनका उद्देश्य होता है किसानों 
और मजदूरों के उत्पादन में से लूट को जायज करार देना । इन कानूनों की 
सफलता इस बात पर निर्भर रहती है कि उत्पादकों तवा सम्पूर्ण समाज से 
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हटकर जो सम्पत्ति चंद स्वाथियों ने इकट्ठी करली है, उसे सुरक्षित और 
पवित्र मान लिया जाय । मिसाल के लिए जब कानून कहता है कि अमुक 
मकान के ऊपर इस व्यक्ति का अधिकार है, तो वात ऐसी नहीं है कि उस 
व्यक्ति ने अपने मकान को स्वयं अथवा अपने मित्रों की सहायता से वनाया हूं 
भौर इसलिए मकान के ऊपर उसका अधिकार न्यायसंगत हँ । उस हालत 
में उक्त मकान के ऊपर उस व्यक्ति के अधिकार का कोई विरोध भी नहीं 
करता । लेकिन इसके विपरीत यहां तो कानून ऐसे व्यक्ति को उस मकान 
के ऊपर अधिकार दे रहा है, जो उसकी मेहनत से नहीं वना है, क्योंकि सबसे 
पहले तो उसने यह मकान दूसरों से वनवाया है, जिन्हें उसने मजदूरी के 
पूरे पैसे भी नहीं दिये । और फिर उस मकान की कीमत सामाजिक कारणों 
से है, जिनका वह व्यक्ति कभी निर्माण कर ही नहीं सकता । इस प्रकार 
कानून उक्त व्यक्ति को अधिकार उस च॑,ज़ के ऊपर दे रहा है, जो समान 
रूप से सवकी है, और उसपर किसीका भी विद्येषाधिकार नहीं। यही मकान 
यदि साइवेरिया में वनाया गया होता, तो उसका वह मूल्य नहीं होता जो 
एक वड़े शहर में स्थित होने के कारण है । वास्तव में मकान की बढ़ी हुई 
कीमत के कारण तो वे मजदूर हैं, जिन्होंने पिछले सैकड़ों वर्षों में उत नगर 
को बसाया है, और अपना खून-पसीना वहाकर उसे सुन्दर बनाया है, पानी 
और रोशनी का प्रवन्ध किया है, और वहां अच्छी सड़कों, कालेज, वियेटर, 
टकानों, रेल आदि की व्यवस्था की है । इस प्रकार लन्दन, पेरिस अयवा 
रोम में किसी मकान के ऊपर एक व्यक्ति-विश्येप का अधिकार स्थापित 
करके कानून गरीब जनता की मेहनत के फ़रू को अन्यायपूर्वक एक लुटेरे 
के कब्जे में दे रहा है. । पूंजी के ऊपर इस प्रकार के विद्येपाधिकार विल्कुछ 
' अन्यायपूर्ण हें । अन्याय अनन्त काल तक चल नहीं सकता और उसके विरुद्ध 
सम्पूर्ण समाज के विद्रोह की सम्भावना है और इसीलिए इस अन्याय को 
कायम रखने के लिए सेकड़ों कानून, सिपाहियों की फोज, जज, जेल आदि 
का आविष्कार किया गया है । है 
कानून के आधे भाग---दीवानी कानूच--का केवल एक ही उद्देश्य ई-- 
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सम्पूर्ण पूंजी पर समाज के सामान्य अधिकार को हटाकर चन्द व्यक्तियों के 
विशेषाधिकार को कायम रखना । वास्तव में तीन-चौथाई मकदमों के मल 
में यह व्यक्तिगत सम्पत्ति ही हे--जैसे दो डाक छूट के वैटवारे के ऊपर झगडा 
कर रहे हों, और हमारे फौजदारी कानून के अधिकांश का भी यही मतलब हूं, 
यानी मजदूर को मालिक की गुलामी में रखना,जिससे शोषण में आसानी हो। 

जहांतक किंसान-मजदूर का प्रइन है, उनकी मेहनत की उपज के 
ऊपर उनके अधिकार का सवाल हे, एक भी ऐसा कानून नहीं जो किसान- 
मजदूरों के हितों की रक्षा करता हो । कानून को इन गरीबों के अधिकार 
से कोई वास्ता नहीं । आजकल तलवार हाथ में लेकर खुले आम डकैती नहीं 
होती और न एक मजदुर हमला करके दूसरे मजदूर की उपज को छीनता 
हैँ । अगर दो मजदूरों के बीच झगड़ा होता है, तो वे न्यायालय जाने के बजाय 
एक तीसरे आदमी को बुलाकर उसे ते करा लेते हैं । केवल एक ही वर्ग है जो 
दूसरों से उनकी उपज को छीनता हैँ, और वह है पूंजीपतियों का वर्ग । जहां 
तक. साधारण गरीब मनुष्य का सम्बन्ध हैँ वहां तो बिना किसी प्रकार के 
कानूनों के सदेव ही अपनी मेहनत की उपज के ऊपर उसका अधिकार 
सुरक्षित है । 

आज तो इन पूंजी-सम्बन्धी कानूनों के बड़े-बड़े पोथे वन गए हूँ । हमारे 
वकील लोग उन्हें देख-देखकर बड़े प्रसन्न हैं, और इन सब कानूनों का इतना 
ही उद्देश्य है कि बड़े-बड़े पूंजीपतियों की सम्पत्ति की रक्षा करना, यानी चंद 
लुटेरों की लूट को जायज और पवित्र करार देना । इसलिए हम कहते हैं 
कि कानूनों की हमें कोई जरूरत नहीं | सामाजिक क्रांतिकारी इस बात पर 
दृढ़ हैं कि क्रान्ति होते ही इन सव पूंजी-सम्वन्धी कानूनों को एक साथ नष्ट 
कर देंगे । सचमच कान्ति के दिन एक होली होगी, जिसमें सम्पत्ति-सम्वन्धी 
सम्पूर्ण कानून-शास्त्र और उसका सरंजाम---अधिकार पत्र, रजिस्टर आदि 
मष्ट कर देने होंगे । वह दिन दूर नहीं, जब ये पूंजी-सम्बन्बी कानून मानव- 
समाज के इतिहास में कलंक माने जायंगे और उतने ही निकृप्ट समझे जाय॑गे, 
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जो वातें अभी पूंजी-सम्वन्धी कानूनों के बारे में कही गई हे, वे कानून- 
शास्त्र के दूसरे भाग--यानी विवान-सम्बन्धी कानूनों--पर भी विल्कुल 
छागू होती हैं।... 

कानून-शास्त्र का यह भाग भी एक _रा वारूदखाना है, जिसमें सैकड़ों 

कानून, आ्डनेंस, दफाएं, राजकीय आजाएं जादि भरी हुई है । ये सब 
मिलकर प्रजातंत्रीय सरकार के विभिन्न रूपों की रक्षा करते हैं । वह सरकार 
जनता की इच्छाओं के अनुरूप हँ कि नहीं, उसके अधीन मानव-समाज 
पुली हैं या कराह रहा है--थे बातें दूसरी है और कानून-क्षास्त्र को इनसे 
कोई वास्ता नहीं । हम भल्ली-भांति जानते है, अराजकवादियों ने शासन के 
विभिन्न रूपों की आलोचना करते हुए इस वात को कई वार दुहराया हैं, 
कि प्रत्येक सरकार का--चाहे वह राजकीय, वैधानिक अथवा प्रजतांध्रिक 
हो--एक ही उद्देश्य है--यानी अधिकार प्राप्त वर्ग--जागीरदार, पुरोहित, 
व्यापारी, आदि--के अधिकारों को कायम रखना और उनकी रक्षा करना | 
हमारे कानून-श्षास्त्र का एक-तिहाई से ज्यादा ट्रेक्स, मादक कर, कर्मचारी, 
फौज, पुलिस, धर्म आदि से सम्बन्धित कानूनों से भरा रहता है । प्रत्येक 
देश में इस प्रकार के हज़ारों ही कानून होते हे । उनका एकमात्र उद्देश्य हूँ 
शासन की मशीन को चलाना--उस शासन को मशीन को---जो अधिकार 
भाप्त वर्ग के अधिकारों की पूर्णतः रक्षा करती हैँ । इन कानूनों को जरा गौर 
से देखिये--इन्‍्हें व्यवहृत होते देखिये और आपको मालूम होगा कि इनमें 
एक भी कानून मानव समाज के हितों का रक्षक नहीं । 

इन वंधानिक कानूनों के विपय में दो रायें हो ही नहीं सकतीं । अरा- 
जकवादी ही नहीं, वरन लगभग सव क्रान्तिकारी सुवारक भी इस वात को 
स्वीकार करते हैं कि शासन-व्यवस्था-सम्बन्धी कानूनों का केवल एक ही 
उपयोग हो सकता हँ---उनको आग के समर्पण कर दिया जाय । 

कानून-शास्त्र के तीसरे भाग पर अभी विचार करना शेप हूँ । इस 
भाग के कानून व्यक्ति की रक्षा और अपराध-निरोध से सम्बन्धित हें। 
रैनका अध्ययन हमें जरा वारीकी से करना होगा, क्योंकि अनेक व्यक्तियों 
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का कानून के ऊपर विश्वास इसी भाग के कारण हैँ । कहा जाता है कि ये 
कानून हमारे समाज में शान्ति बनाये रखने के लिए अत्यन्त आवश्यक हें । 
वास्तव में य कानून उन रीतियों से विकसित हुए हैँ जो मानव-समाज के 
विकास के लिए हितकारी और आवश्यक थीं | शासक वर्ग ने अपनी सत्ता 
को पवित्र बनाने के लिए इन रीतियों के साथ अपना स्वार्थ भी मिला दिया। 
आजकल भी जब सरकार की आवश्यकता की वात कही जाती है, तो उसके 
सर्वोच्च न्यायालय होने की बात कही जाती है । गांव का मुखिया भाषण देते 
हुए कहता है---/विना किसी सरकार के आदमी एक-दूसरे को मार डालेंगे ।” 
बर्क ने कहा था---सव सरकारों का अन्तिम ध्येय यह हैँ कि एक अपराधी 
के जुर्म की जांच करने के लिए बारह ईमानदार व्यक्तियों की व्यवस्था हो ।”' 
खैर, इस विषय के ऊपर तमाम इकतरफा विचारों के होते हुए भी, अब 
भी समय है कि अराजकवादी घोषणा कर दें कि इस वर्ग के कानून भी 
उतने ही फिजूल और हानिप्रद हैँ, जितने कि पहले वर्गों के । 
सबसे पहले हम व्यक्तियों पर हमलों की वात ले। सभी जानते हैँ कि 
इन अपराधों में दो-तिहाई से अधिक दूसरों की सम्पत्ति छूटने के लिए होते 
है। अपराधों की यह संख्या उसी दिन खत्म हो जायगी जिस दिन व्यक्तिगत 
पूंजी की प्रथा नष्ट हो जायगी। कुछ लोग कहेंगे, 'लेकिन समाज में कुछ 
पाशविक व्यक्ति रहेंगे और यदि उनको सजा देने के लिए कोई कानून न 
रहे, तो वे अन्य व्यक्तियों पर आक्रमण करेंगे, हर झगड़े में अपना चाकू 
निकालेंगे और तनिक-सी वात पर निरपराध व्यक्ति को मार डालेंगे ।” 
जब कभी यह प्रश्न उठता है कि समाज को दण्ड देने का अधिकार है कि नहीं, 
ये ही बातें दुहराई जाती हें। 

: इन सब तकों के बावजूद एक वात निविवाद है कि सजाओं की कड़ाई 
से अपराधों की संख्या में कमी नहीं.होती । आप कातिल को फांसी पर चढ़ा 
दें, या उसके टुकड़े-टुकड़े कर डालें, फिर भी हत्याएं होना बन्द नहीं होगा । 
इसके विपरीत आप फांसी की सजा हटा दीजिये और आप देखेंगे कि हत्याओं 
की संख्या में कोई वृद्धि नहीं होगी, कमी होते की अधिक सम्भावना हैँ । 
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यह वात हम वास्तविक तथ्यों के आघार पर कह रहे हैं । यदि फसलें अच्छी 
हों, भोजन सस्ता हो और मौसम सुहावना रहे, तो ह॒त्याएं तुरन्त कम हो 
जायंगी। यह बात तथ्य-सिद्ध है कि अपराधों की संख्या मौसम और भोजन 
सामग्री के मूल्यों के अनुपात से घटती-बढ़ती है । यह ठीक हैँ कि सव ह॒त्याएं 
भूख के कारण नहीं होतीं । लेकिन जब फसल अच्छी होती है, खाद्य पदार्थ 
सस्ते रहते है, गौर मौसम सुहावना होता हूँ, तो आदमी सन्तुप्ट और खुश 
रहता हूँ । फिर यकायक वह दुर्भावनाओं का शिकार नहीं होता और छोटी- 
छोटी बातों के लिए अपने साथी के पेट में चाकू भोंकने की कल्पना भी उसके 
मस्तिष्क में नहीं भाती । 

यह भी स्वंविदित तथ्य हूँ कि एक भी कातिक फांसी की सजा 
के डर से हत्या करने से नहीं रुका । जो व्यक्ति अपने पड़ोसी पर आक्रमण 
करता हूँ, वह उसके परिणामों के विपय में वहुत नहीं सोचता । शायद ही 
किसी कातिल का विश्वास हो कि उसे हत्या का दण्ड नहीं भोगना पड़ेगा । 
अभी हम उस समाज की चर्चा नहीं कर रहे, जब आदर शिक्षा की व्यवस्था 
होगी, मनृष्यों को अपनी सम्पूर्ण शक्तियों के विकास करने का पुरा-युरा 
अवसर मिलेगा, उनके उपयोग के लिए उचित अवसर मिलेंगे और उन्हें इतने 
सुख होंगे कि वह दु्भावनाओं से अपने जीवन को कलुपित नहीं करेंगे । 
हमारे समाज की वत्तं मान नितान्त पतितावस्था में भी--इतने वेश्यालूयों 
के होते हुए भी---जिस दिन कातिलों को सजा देना बन्द कर दिया जायगा, 
हत्याओं में कोई वृद्धि नहीं होगी। इसके विपरीत यह अधिक सम्भव है कि 
हत्याएं कम हो जाय॑ । वास्सव में अधिकांश कातिल चे व्यक्ति होते हूं, 
जिन्हें जेलों ने पशु बना दिया हैँ । 

कानूनों के समर्थक उनके अनेक लाभ बताते हैँ और समाज के लिए 
सजामों को उपयोगी मानते हैं । लेकिन क्या इन तक करनेवालों ने कभी 
यह भी तुलनात्मक अध्ययन किया हैं कि कानून और सजा से समाज को 
कितना फायदा हुआ हूँ और उसके कितने भयंकर खेदजनक परिणाम हुए 
है ? सिर्फ उन सजामों का स्मरण कीजिये जो खुले माम सड़कों पर दी जाती 
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थीं; और समाज के ऊपर क्या प्रभाव पड़ता था ? आज पृथ्वी के ऊपर मनुर्ष्य 
सबसे अधिक निमंम प्राणी है । और मनुष्यों की कुत्सित प्रवृत्तियों को किसने 
पीषित और विकसित किया है ? यह कार्य किया है कानून के सरंजाम की. 
मदद से राजा, न्यायाधीश और पुरोहितों ने । उन्होंने कोड़ों द्वारा जीवित 
मांस उधड़वाया, घावों में खौलूता पानी डलवाया, मार से हडिडयां तर्क 
तुड़वा दीं, मनृप्यों को जीवित ही जमीन में गड़वा दिया--सिर्फ इसलिए 

उनकी सत्ता वनी रहे । आप उस पतन की कल्पना कौजिये जो मानव- 
समाज में जासूसों के कारण व्याप्त है--वे जायूस जिन्हें सरकार लाखों 
रुपया देती हूँ कि वे अपराधियों को ढूंढ़ सकें और जिनकी सहायता से 
न्यायावीश्ञ न्याय करने का दम भरते हैं। आप सिर्फ जेलों में जाइये और वहां 
देखिये कि मनृष्य का कितना पतन होता है जब उसकी स्वतंत्रता छीनकर 
उसे अन्य अपराधियों के वीच बन्द कर दिया जाता है । आप इस वात को 
याद रखिये कि जितना ही आप इन जेलछों का सुधार करते हैं, उतने ही वे 
अधिक घृणास्पद होते हे । हमारे आजकल के आदर्श कारागृह मध्य युग की 
काल-कोठरियों से भी अधिक निदक्ृष्ट हें। अन्त में आप उस गुलामी की 
मनोवृत्ति का भी अन्दाज लगाइये जो आज्ञा मानने की वाघ्यता के परिणाम- 
स्वरूप मानव-समाज में आ गई हूँ । आप उंस मानसिक पतन की भी 
कल्पना कीजिये जो झासन के कारण, सत्ता के पास सजा देने के अधिकार 
के कारण---अन्तरात्मा अथवा मित्रों की भांवनाओं का बिना खयाल किये 
न्याय करने के कारण, और जल्लादों, जेलरों और जासूसों के कारण--- 
संक्षेप में कानून और सत्ता के फलस्वरूप, मानव-समाज में व्याप्त हैँ | इन 
सवपर विचार कीजिए और फिर आप निश्चय ही हमारे साथ सहमत होकर 
कहेंगे कि कानून और सजा अत्यन्त घृणित हें और तुरन्त ही खत्म होते 
चाहिए । 

. वर्त्तमान काल में भी ऐसी अनेक जातियां हे जिनके बीच कोई राज- 
नैतिक संस्थाएं नहीं और इसलिए वे हमसे कम पतित हे । ये जातियां इस 
तथ्य को जानती हें कि वह व्यक्ति, जिसे हम अपराबी कहते हैं, वेचारा 
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अभागा है । वे समझती हैं कि उसका इलाज उसे कोड़ा छूगाना, जेल में 
डालना अथवा फांसी देना कदापि नहीं । उसका इलाज हूँ कि उसे अत्यन्त 
स्नेह से सहायता दी जाय, उसके साथ समानता और आदर का व्यवहार 
किया जाय, और उसे ईमानदार व्यक्तियों के बीच जीवित रखा जाय । 
हमारा विश्वास है कि अगली ऋनन्‍्तियों में हम भी यही आवाज उठावेंगे । 

इसलिए फांसी के तख्तों को उखाड़ फेंको, जेलों को तोड़ दो और इस 
पृथ्वी पर सबसे गन्दे वर्ग--न्यायाधीज्ष, पुलिस और जासूसों--को नष्ट 
करदो। जिस व्यक्ति ने उत्तेजनावज्ञ अपने साथी के साथ दुव्यवहार किया 
हैँ, उसके साथ भाई की तरह हमदर्दी से व्यवहार करो। अन्त में मध्यम 
वर्ग की आलसी और प्रमादी हरकतों को खत्म कर दीजिये । फिर आप 
देखेंगे कि निश्चय ही हमारे समाज में बहुत थोड़े अपराध होंगे । 

अपराधों के सहायक हैं आलस्य, कानून और सत्ता। अपराधों के मूछ 
कारण हूं पूंजी-सम्वन्धी कानून, शासन-सम्वन्धी कानून, सजा के कानून और 
सत्ता, जिसने कानूनों को वनाने और छागू करने का जिम्मा अपने-आप छे 
लिया है । ह 

बस, अब हमें कानून नहीं चाहिए । न्‍्यायाबीशों की कोई आवश्यकता 
नहीं । स्वाधीनता, समानता और सहज मानुपिक सहानुभूति द्वारा ही हम 
अपने कुछ भाइयों की असामाजिक भावानाओं को रोक सकते हूँ । 


सबका सुख 


सबको सुख मिले, यह स्वप्न नहीं है। सबको सुख मिलना संभव 
है और वह मिल भी सकता है, क्योंकि हमारे पूर्वजों ने उत्पादन-शक्ति 
को बहुत बढ़ा दिया है । 

वस्तुतः हम जानते हैं कि यद्यपि उत्पत्ति के काम में लगे हुए लोगों 
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की संख्या मुश्किल से सभ्य संसार के निवासियों की एक-तिहाई होगी 
तथापि वे आज भी इतना माल पैदा कर लेते हैं जिससे प्रत्येक घर एक 
खास हद तक सुखी हो सकता है । हमें यह मालूम है कि जो दूसरों की 
खरी कमाई वरवाद करने में ही लगे हुए हैं, वे सव छोग यदि किसी उप- 
योगी कार्य में अपना खाली समय व्यतीत करने को विवश किये जा सके 
तो हमारी उत्पत्ति का परिमाण बहुत वढ़ जाय । इसी प्रकार यह भी मालूम 
हो चुका हैं कि मानव-जाति की सन्‍्तानोत्यादन शक्ति से माल पैदा करने 
की शक्ति तेज है । भूमि पर मनुष्यों को जितनी घनी वस्ती होगी, उतनी 
ही उनकी सम्पत्ति उत्पन्न करने की शक्ति बढ़ेगी । 

इंस्लैण्ड में सन १८४४ से १८९० तक आवबादी सिर्फ ६२ फीसदी बढ़ी, 
पर वहां की उत्पत्ति कम-से-कम उससे दुगुनी बढ़ी, अर्थात १३० फीसदी । 
फ्रांस में आवादी और भी धीरे-बीरे बढ़ी है, परन्तु उत्पत्ति की वृद्धि तो वहां 
भी बहुत तेज ही हुई है । यद्यपि वहां खेती पर बारवार संकट जाये हैं, राज्य 
के हस्तक्षेप, 'रक्तकर' (अनिवार्य भरती) और व्यापार तथा लेन-देन 
में सट्टेवाजी की वाधायें रही हैं, फिर भी पिछले अस्सी वर्षों में गेहूं की 
उत्पत्ति चौगुनी और कल-कारखानों के माल की उत्पत्ति दसे गुनी बढ़ गई 
है | अमेरिका में तो इससे भी अधिक प्रगति हुई है । यद्यपि विदेशों के छोग 
वहां आ-आकर वस गए, या सच तो यह है कि यूरोप के फाछूतू श्रमिक वहां 
जाकर भर गए, फिर भी संपत्ति दसगुनी बढ़ गई है । 

परन्तु इन आंकड़ों से तो सम्पत्ति की उस वृद्धि का घुंबला-सा ही 
अनुमान हो सकता हूँ जो परिस्थिति के और अच्छी हो जाने पर हो सकती 
है, क्योंकि आजकल तो जहां हमारी सम्पत्ति-उत्पादन की शक्ति ज्ञीक्षता 
से बढ़ी है वहां साथ-ही-साथ निठल्ले और बीच वाले लोगों की संख्या भी 
बहुत अधिक बढ़ी है। समाजवादियों का खयाल था कि पूंजी धीरे-बीरे 
थोड़े-से व्यक्तियों के हाथ में ही केन्द्रीभूत हो जायगी और फिर समाज को 
अपना न्याय्य उत्तराधिकार पाने के लिए केवल उन मुट्ठी भर करोड़पतियों 
की सम्पत्ति ले लेनी पड़ेगी । पर वास्तव में बात उल्टी ही हो रही है; 
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मुफ्तखोरों का दल वरावर बढ़ ही रहा है। फ्रांस में हर तीस आदमी के पीछे 
दस भी वास्तविक उत्पादक नहीं हैं | देश की सारी कृपि-सम्पत्ति सत्तर 
लाख से भी कम आदमियों की कमाई है और खानों तथा कपड़े के दोनों 
प्रधान उद्योगों में पच्चीस छाख से भी कम मजदूर हैं । मजदूरों को लूट- 
लूट कर खानेवाले कितने हैं। ब्लिटिश संयुक्त राज्य में स्त्री-पुरप और बालक 
मिलाकर कुल दस लाख से कुछ ही अधिक मजदूर कपड़े के धंधे में लगे हैं, 
नो लाख से कुछ कम मजदूर खानों में काम करते हैं, भूमि जोतने-बोने में 
भी बीस राख से बहुत कम मजदूर काम करते हैं और पिछली औद्योगिक 
गणना के समय सारे उद्योग-बंधों में चालीस छाख से कुछ ही अधिक स्त्री- 
पुरुष और बालक थे । फलत: गणना-विभाग वालों को अपने गणनांक 
बढ़ाने पड़े, इसलिए कि साठ करोड़ जन-संख्या पर उत्पादकों की संख्या 
अस्सी छाख दिखाई जा सके | सच पूछिए तो जो माल ब्रिटेन से दुनिया के 
हर हिस्से में भेजा जाता हैं उसका निर्माण करनेवाले साठ-सत्तर छाख 
मजदूर ही हैं । इसके मुकाबले में जो लोग मजदूरों की मेहनत का 
बड़े-से-बड़ा लाभ स्वयं ले लेते हैं ओर उत्पादक और खरीदार के बीच में 
पहुंचकर, विना श्रम किये, सम्पत्ति संचित कर लेते हैं, उनकी संख्या 
कितनी हैं । 

किन्तु इस शक्ति के द्रुत विकास के साथ-साथ निठल्ले और बीच- 
वाले दलालों की संख्या में भी भारी वृद्धि हो रही है । यदि पूंजी धीरे-धीरे 
थोड़े-से आदमियों के हाथ में ही एकत्र होती जाय तब तो समाज को केवल 
इतना ही करना पड़े कि मुट्ठी भर करोड़पतियों से छीनकर वह जिनकी 
है उन्हें दे दी जाय । पर वात समाजवादियों की इस कल्पना के सर्वंथा 
विपरीत हो रही है । मुफ्तसोरों का दल बुरी तरह बढ़ता जा रहा है । 

इतना ही नहीं, पूंजीपति छोग माल की पैदावार भी वरावर घदते 
रहते हैं। कहने की आवश्यकता नहीं कि आयस्टर' (घोंवों) की गाड़ियों- 
की-गाड़ियां समुद्र में सिर्फ इसलिए फेंक दी जाती हैं कि जो चीज आजतक 
केवल घनवानों के उपभोग की वस्तु थी वह कहीं गरीबों का खाद्य न चन 
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जाय । और भी सैकड़ों विछास-वस्तुओं का यही हाल होता है। कहां तक 
गिनाई जाय॑ ! केवछ यह याद रख लेना काफी है कि किस प्रकार अत्यन्त 
आवश्यक वस्तुओं की पैदावार सीमित की जाती है | लाखों मजदूर रोज 
कोयला खोदने को तैयार हैं, जिससे वह कोयला ठंड से ठिठुरते हुए छोयों 
को गरमी पहुंचाने के लिए भेजा जा सके । किन्तु वहुधा उनमें से एक-तिहाई 
या आधों तक को सप्ताह में तीन दिन से अधिक काम नहीं करने दिया 
जाता। क्‍यों ? इसलिए कि कोयले का भाव ऊँचा रखना है। हजारों जुलाहों 
को करघे नहीं चलाने दिये जाते,भले ही उनके स्त्री-बच्चों के तन ढकने के 
लिए चीथड़े भी मयस्सर न हों और यूरोप के तीन-चौथाई लोगों को काफी 
कपड़ा न मिले । 

सैकड़ों भट्टियां, हजारों कारखाने समय-समय पर बेकार रहते हें । 
बहुतों में सिफे आधे समय काम होता हैं । प्रत्येक सम्य देश में लगभग वीस 
लाख मनुष्य तो ऐसे बने ही रहते हैं जिन्हें काम चाहिए पर दिया नहीं 
जाता । 

यदि इन लाखों नर-तारियों को काम दिया जाय तो वे कितने हर्ष से 
बंजर जमीन को साफ करके या खराव जमीन को उपजाऊ बनाकर उम्दा 
फसले तैयार करने में लग जाय॑ं ! इनका एक ही वर्ष का सच्चे दिल से 
किया हुआ परिश्रम लाखों वीघा बेकार जमीन की पैदावार को पांच- 
गुता कर देने के लिए काफी होगा । किन्तु दुर्भाग्य तो देखिये कि जो लोग 
धनोपार्जन की विविध दिशाओं में अग्रगामी वनने में सुख मानते हों उन्हीं- 
को केवल इस कारण हाथ-पर-हाथ धरे बैठे रहना पड़ता है कि भूमि, खातों 
और उद्योगशालाओं के स्वामी समाज को चूस-चूसकर उस धन को तुर्की 
या मिस्र में या और कहीं छूगाना पसन्द करते हैं और वहां के लोगों को 
भी गुलाम बनाते हैं । 

यह तो हुई उत्पत्ति को जान-बूझकर और प्रत्यक्ष रूप से कम करने की 
वात। किन्तु इसका एक अप्रत्यक्ष ढंग भी है जिसका कोई हेतु ही समझ 
में नहीं -आता है, जिससे घनवानों के थोये गर्व की तुप्टि भर होती है । 
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यह हिसाव लगाना आवश्यक है कि जिस शक्ति से उत्पादन का और 
उससे भी अधिक उत्पादक यंत्र तैयार करने का काम लिया जा सकता हैं 
उस शक्ति का कितना अपव्यय किया जाता हूँ और सम्पत्ति का उपार्जेन 
किस सीमा तक कम किया जाता है | इतना बता देना काफी है कि बाजारों 
पर प्रभुत्व प्राप्त करने, पड़ोसी देशों पर वलात्‌ अपना माल लादनें और 
स्वदेश के गरीबों का खून आसानी से चूस सकने के एकमात्र उद्देश्य से यूरोप 
सेनाओं पर वेशुमार रुपया खर्च करता है। करोड़ों रुपया हर साल नाना 
प्रकार के कर्मचारियों के वेतन पर व्यय किया जाता है। और इन कर्मचारियों 
का काम क्या है ? यही कि वे अल्पसंख्यक लोगों अर्थात्‌ मुटठी भर धनिकों 
के राष्ट्र के आथिक जीवन का गति-चक्र अपने हाथ में रखने के हक की 
रक्षा करें ? करोड़ों रुपया न्यायाधीशों, जेलखानों, पुलिसवालों और 
तथोक्‍त न्याय के दूसरे कार्यो पर खर्च किया जाता हैँ और यह सब निरर्थंक 
व्यय है ; क्योंकि यह अनुभव की वात हैँ कि बड़े-बड़े नगरों में जब-जब 
जनता का थोड़ा-सा भी कप्ट निवारण हुआ हैँ तब-तव अपराधों की संख्या 
और मात्रा बहुत कम हो गई है । इसी प्रकार करोड़ों रुपया दल या राज- 
नीतिन-विश्येप अथवा सट्टेवाजों के किसी विशेष समूह के छाभ के लिए 
समाचार पत्रों द्वारा हानिकर सिद्धान्त और झूठी खबरों के फैलाए जाने 
में लगाया जाता है ।- 

किन्तु सबसे अधिक विचार तो उस परिश्रम का करना है जो सर्वथा 
व्यर्थ जाता है । कहीं तो धनवानों के लिए अश्वशाल्एँ, कुत्तेखाने और 
नौकरों के दल-के-दल रखे जाते हैं; कहीं समाज की वेहूदंग्रियों और फंशन- 
परस्तों की कुरुचियों को तृप्त करने के लिए सामग्री जुटाई जाती है; कहीं 
ग्राहक अनावश्यक वस्तुएं खरीदने को विवश किए जाते हैं या झूठे विज्ञा- 
पन देकर घटिया माल उनके सिर मढ़ दिया जाता है, अबवा कारखानेदारों 
के फायदे के लिए सर्वथा हानिकारक चीजें तैयार की जाती हैं । इस प्रकार 
जिस सम्पत्ति और शक्ति की हानि की जाती हैं उससे उपयोगी वस्तुओं की 
उत्पत्ति दुगुनी हो सकती है, या कारखाने इतने यंत्रों से सुसज्जित किये जा 
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सकते है कि थोड़े ही समय में दुकानें उस माल से भर जायं, जिसके बिना 
अधिकांश जनता दु:ख उठा रही है । वर्त्तमान व्यवस्था में तो प्रत्येक राष्ट्र 
के चतुर्थाश उत्पादक साल में तीन-चार महीने बेकार रहने को लाचार होते 
है और आधे नहीं तो एक-चौथाई लोगों की मेहनत का, धनवानों के मनो- 
रंजन तथा जनता के रक्त शोपण के सिवाय, दूसरा उपयोग नहीं होता । 

इस प्रकार यदि हम एक ओर इस बात का विचार करें कि सभ्य राष्ट्रों 
की उत्पादन-शक्ति किस तेजी से बढ़ रही है और दूसरी ओर इसका 
कि वत्तेमान परिस्थिति के कारण कितना कम मारू उत्पन्न किया जाता 
है, तो हम इस नतीजे पर पहुंचे विना नहीं रह सकते कि यदि हमारी 
आथिक व्यवस्था जरा और वुद्धि-संगत हो जाय तो कुछ ही वर्षों में इतने 
उपयोगी पदार्थों का ढेर लग जाय कि हमें कहना पड़े, “वस वावा ! इतना 
रोटी-कपड़ा और ईंधन काफी है ! अब हमें शांतिपूर्वक यह सोचने दो 
कि हम अपनी शक्ति और अवकाश का सर्वोत्तम उपयोग कैसे करें ।” 

हम फिर कहते हैं कि सबको विपुल सुख-सामग्री मिले, यह कोई स्वप्न 
नहीं हैं। उस समय यह भले ही स्वप्न रहा हो जब वीघे भर जमीन से मर- 
पचकर भी थोड़े-से गेहूं पल्‍ले पड़ते थे और खेती और उद्योग के सारे औजार 
लोगों को हाथ से ही बनाने पड़ते थे । किन्तु अब यह कोरी कल्पना नहीं रहा, 
क्योंकि ऐसी चालक (मोटर) शक्ति खोज निकाली गई है जो थोड़े-से लोहे 
ओर कुछ बोरे कोयलों की सहायता से उसे घोड़े के समान बलवान और 
आज्ञाकारी मज्ञीनों तथा अत्यन्त जटिल यन्त्रजाल का स्वामी और संचालूक 
बना देती है । 

परन्तु यह कल्पना तभी सत्य हो सकती है जब यह विपुल घन, ये नगर, 
भवन, गोचर-भूमि, खेती की जमीन, कारखाने, जरू-स्थल-मार्य और 
थिक्षा व्यक्तिगत सम्पत्ति न रहें और एकाधिकार प्राप्त लोग इनका मन- 
माना उपयोग न कर सकें । यह सब बहुमूल्य सम्पत्ति, जिसे हमारे पूर्वजों ने 
बड़े कप्ट कमाया, वनाया, सजाया अथवा खोज निकाला, सबकी 
सम्मिलित सम्पत्ति वन जानी चाहिए, जिससे मानव-जाति के संयुक्त 
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हिताहित का ध्यान रखकर सवका अधिक-से-अधिक भला किया जासके। 
निःसंपत्तिकरण वैयक्तिक स्वामित्व का अन्त होना ही चाहिए । सवका 
सुख साध्य है, निःसम्पत्तिकरण सावन हैं । 

तो बस, निःसम्पत्तिकरण--मनुप्य को सुखी बनाने के सभी साधनों 
की साम्यवादी व्यवस्था ही वीसवीं शताव्दी की यह समस्या है जो इतिहास 
ते उसके सामने रखी है । 

पर यह समस्या कानून के द्वारा हल नहीं की जा सकती । इसकी कोई 

कल्पना भी नहीं करता । क्या गरीव और क्या अमीर, सभी समझते हैं कि 
न तो वत्तमान सरकार और न भावी राजनीतिक परिवत्तनों से उत्पन्न होने 
वाला कोई शासन ही इस समस्या को कानून से हल करने में समर्थ होगा । 
सबको सामाजिक क्रांति की आवद्यकता मालूम होती है। निर्धन गौर धन- 
वान दोनों मानते हैं कि यह क्रांति निकट आ पहुंची है और कुछ ही वर्षों में 
होनेवाली «है । 

उन्नीसवीं: शताब्दि के उत्तरार्थ में विचारों में वड़ा परिवर्तन हुआ । 
सम्पत्तिषाली वर्ग ने इसे दवा रखने और इसकी स्वाभाविक वाढ़ मार देने 
की बहुत कोशिश की, किन्तु यह नवीन भावना अपने बंधन तोड़कर अब 
क्रांति के रूप में मूत्तिमान हुए बिना नहीं रह सकती । 

कांति आयगी किधर से ? इसके आगमन की घोषणा कैसे होगी ? 
इन प्रदनों का उत्तर कोई नहीं दे सकता । भविष्य अभी अन्नात के गर्भ में 
हैं । पर जिनके आँखें हैं और मस्तिप्क है वे उसके लक्षणों को समझने में 
गलती नहीं करते | मजदूर और उनके रक्‍त-शोपक, क्रांतिवादी बौर 
प्रतिगामी, विचारक और कर्ममार्गी, सभीको ऐसा मालूम हो रहा हैं कि 
क्रांति हमारे द्वार पर खड़ी हैं । 

अच्छा, तो जब यह विजली गिर चुकेगी तव हम वक्‍्या करेंगे ? 

हम प्रायः क्रांतियों के आइचर्यजनक दृदयों का अध्ययन तो इतना 
अधिक करते हैं और उनके व्यावहारिक अंग पर इतना कम ध्यान देते हैँ 
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कि सम्भव है हम इन महान आंदोलनों के तमाशें--शुरू के दिनों की 
लड़ाई--मोर्चेबन्दी को ही देखकर रह जाय॑ । पर यह प्रारम्भ की भिड़ंत 
जल्दी ही खत्म हो जाती है । क्रांति का सच्चा काम तो पुरानी रचना के 
छिन्न-भिन्न हो जाने के वाद ही शुरू होता है । 
पुराने शासन अशक्त और जजेर तो होते ही है, आक्रमण भी उनपर 

चारों ओर से होता है । वेचारे विद्रोह की फूंक लगते ही उड़ जाते हैं। जन- 
साधारण की क्रांति के सामने तो पुरातन व्यवस्था के विवाता और भी 
तेजी के साथ गायब हो जाते हैं। उसके समर्थक देश को छोड़ भागते हैं और 
अन्यत्र सुक्षित बैठकर पड्यन्त्रों की रचना और वापस लौटने के उपाय 
सोचा करते हैं । ड 

जब पुरानी सरकार नहीं रहती तो सेना भी लछोकमत के ज्वार के 
सामने खड़ी नहीं रहती । सेतानायक भी दूरदशितापूर्वक भाग जाते हैं 
और सिपाही उनका कहना नहीं मानते । सेना या तो निरपेक्ष खड़ी रहती 
है अथवा विद्रोहियों में मिल जाती है । पुलिस आराम से खड़ी-खड़ी सोचती 
है कि भीड़ को मारें या हम भी कम्यून (स्वतंत्र प्रादेशिक सरकार) की 
जय वोल दें । कुछ पुलिसवाले ऐसे भी निकल आते हैं जो अपने-अपने « 
स्थान पर पहुंचकर नई सरकार की आज्ना की प्रतीक्षा करने छगते हैं । 
धनवान्‌ नागरिक अपनी-अपनी पेटियां भरकर सुरक्षित स्थानों को चल 
देते हें । साधारण लोग रह जाते हैं | क्रांति देवी का अवतरण इसी प्रकार 
होता है । 

कई बड़े-बड़े शहरों में कम्यूत की घोषणा कर दी जाती हैँ । हजारों 
आदमी वाजारों में इधर-उधर घूमने लगते हैं और शाम को सभास्थलों में 
जाकर पूछते हैं---हम क्या करें ? ' इस प्रकार सार्वजनिक मामलों पर उत्साह- 
पूर्वक चर्चा होने लगती है । सव उनमें दिलचस्पी लेने लगते हैं। जो छोग 
कल तक उदासीन थे वे ही शायद सबसे अधिक उत्साह दिखाने लगते हैं । 
स्वेत्र सदुभावना और विजय को पक्का कर देने की उत्कट लछालसा पाई 
जाती है। ऐसे ही समय में अपूर्व देशभक्ति के कार्य होते हैं। जनसावारण में 
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आगे बढ़ने की भरपुर जभिलापा होती है । 

ये सब वातलें शानदार और महान होती हैं, किन्तु ये भी कांति नहीं 
हैं। वात यह हैं कि क्रांतिकारियों का कार्य तो यहां से शुरू होता है। निस्संदेह 
प्रतिहिसा के कार्य होंगे। जनता के कोपभाजन व्यक्ति अपने किये का फल 
पायंगे । किन्तु ये बातें भी क्रांति नहीं है, केवल संग्राम की स्फुट घटनाएं हैं । 

समाजवादी राजनीतिन्न, कट्टर सुधारक, कछतक जिनकी कहीं पूछ 
नहीं थी ऐसे प्रतिभाशाली पत्रकार और हाथ-पैर पीटकर भाषण करने 
वाले वक्‍ता--मध्यवित्त और मजदूर सभी--जल्दी-जल्दी नगर-भवन 
और सरकारी दफ्तरों में पहुंचकर रिक्त स्थानों पर अधिकार कर लेंगे । 
कुछ छोग जी भरकर अपने शरीर को सोने-चांदी के आभूषणों से सजा 
लेंगें; मंत्रियों के दर्पणों में उन्हें देख-देखलकर अपनी सराहना करेंगे और 
अपने पद के अनुरूप महंत्त्वसूचक मुद्रा धारण कर आशज्ना देना सीखेंगे । इन 
गौरव चिन्हों के बिना वे अपने कारखाने या दफ्तर के साथियों पर रोब 
कसे गांठ सकते हैँ ? दूसरे लोग सरकारी कागजात में गड़ जायंगे और सच्चे 
दिल से उन्हें समझने की कोशिश करेंगे | ये कानून बनायंगे और बड़े-बड़े 
हुक्म निका्ंगे, पर इनकी तामील करने का कप्ट कोई न उठायेगा। कांति 
जो ठहरी ! 

उन्हें जो अधिकार मिला नहीं हूँ उसका ढोंग रचने के लिए वे पुराने 
शासन के स्वरूप का सहारा छेंगे। वे अस्थायी सरकार,' 'सार्वजनिक रक्षा- 
समिति, नगर-शासकों' इत्यादि अनेक नाम ग्रहण करेंगे। निर्वाचित हों 
अथवा स्वयंभू, वे समितियों और परिपदों में बैठेंगे । वहां दस-बीस अलग- 
अलग विचार-सरणियों के लोग एकत्र होंगे । उनके मस्तिष्क में क्रांति 
के क्षेत्र, प्रभाव और घ्येय की भिन्न-भिन्न कल्पनाएं होंगी । वे वान्युद्ध में 
अपना समय वर्वाद करेंगे। ईमानदार लोगों का एक ही स्थान में ऐसे महत्त्वा- 
कांक्षियों से पाला पड़ेगा जिन्हें केवल शक्ति-अधिकार की चाह हैं और जो 
उसके मिलने पर जिस जनता में से वे निकलते हैं उसीको ठोकर मारते हैं । 
ये परस्पर-विरोधी विचारों के लोग एकत्र होंगे जिन्हें आपस में क्षणमंगुर 
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संधियां करनी पड़ेंगी, जिनका उद्देश्य सिर्फ बहुमत वनाना होगा । परन्तु 
यह बहुमत एक दिन से ज्यादा टिकने का नहीं । परिणाम यह होगा कि ये 
आपस में लड़ेंगे, एक-दूसरे को अनुदार सत्तावादी और मूर्ख बतायेंगे, किसी 
गम्भीर विषय पड़ एकमत न हो सकेंगे, जरा-जरा-सी वातों पर वाद- 
विवाद करेंगे और सिवाय लरूम्बी-चौड़ी घोषणाएं निकालने के और 
कोई ठोस काम न कर सकेंगे। एक ओर तो ये लोग इस प्रकार अपना 
महत्त्व प्रदर्शित करते रहेंगे और दूसरी ओर आंदोलन की सच्ची शक्ति 
बाजारों में भटकती फिरती होगी । 

इन वातों से अभिनयत्रिय छोग भले ही खुश हो लें, किन्तु यह भी 
कांति नहीं है । 

हां, इस वीच में जनता को तो कष्ट भोगने ही होते हैं। कारखाने वन्द 
रहते हैं। व्यापार चौपट हो जाता है । मजदूरों को जो थोड़ी-सी मजदूरी 
पहले मिलती थी वह भी नहीं मिलती । खाद्य पदार्थों का भाव चढ़ जाता 
है । फिर भी जन-साधारण वीरोचित निष्ठा के साथ, जो सदा उनकी 
विशेपता रही हैं और जो महान संकटों के अवसरों पर और भी उच्च हो 
जाती है, धर्यपूर्वक प्रतीक्षा करते हैं सन्‌ १८४८ में उन्होंने कहा था--- हम 
प्रजातंत्र सरकार से तीन महीनें तक कुछ न मांगेंगे ।” परन्तु उनके प्रति- 
निधि! और नई सरकार के वाबू छोग गौर दफ्तर के अदना-से-अदना 
पदाधिकारी तक नियम से तनख्वाहें लेते रहे । 

जनता कप्ट उठाती है । वालोचित विश्वास और स्वाभाविक प्रसन्नता 
के साथ लोग सोचते हैं कि “नेताओं पर भरोसा रखना चाहिए । वे वहां 
उस सभाभवन, नगर भवन, या सार्वजनिक रक्षा समिति में हमारी भलाई 
सोच रहे हैं ।” परन्तु वहां' तो नेतागण दुनिया भर की वातों पर विवाद 
किया करते हैं, केवल जनता के हित की चर्चा नहीं करते। १७९३ में जब 
फ्रांस में दुष्काल पड़ गया और उसने ऋांति को पंगु कर दिया, जब छोगों की 
बुरी दशा हो रही थी, यद्यपि वाजारों में शानदार वग्घियों की भीड़ वैसी 
ही छगी रहती थी और स्त्रियां वढ़िया-बढ़िया आभूषण और पोशाकें पहन 
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कर निकलती थीं, तव राव्सपियर जैकीवन दल वालों से आग्रह कर रहा 
था कि वे इंग्लैण्ड की राज्य-व्यवस्था पर लिखे हुए उसके ग्रंथ पर वहस ही 
कर हे। १८४८ में मजदूर लोग तो व्यापार-व्यवसाय वन्द हो जाने के 
कारण कप्ट पा रहे थे, पर अस्थायी सरकार और राष्ट्र सभा इसपर झगड़ 
रही थीं कि सिपाहियों की पेंशन क्या दी जाय और जेलखानों में मशक्कत 
कसी ली जाय ? उन्हें उस बात की फिक्र न थी कि जनता इस विपत्तिकारू 
में किस प्रकार दिन काट रही हैं। पेरिस की कम्यून-सरकार (१८७० ई०), 
जो प्रश्चिया की तोपी की छाया में जन्मी थी और केवल सत्तर दिन ही जीवित 
रह पाई, उसने भी यही गलती की । उसने नहीं समझा कि अपने योद्धाओं 
को पेटभर खिलाये विना क्रांति सफल कैसे होगी और सिर्फ थोड़ा-सा दैनिक 
वेतन नियत कर देने से ही कैसे कोई आदमी युद्ध कर सकेगा और कैसे अपने 
परिवार का पोषण करेगा । 

इस प्रकार कप्ट भोगती हुई जनता पूछती हँ--/इन कठिनाइयों से 
पार पाने का उपाय कया हैं ?” 


इस प्रइन का एक ही उत्तर दिखाई देता है। वह यह कि हमें यह वात 
मान लेनी चाहिए और उच्च स्वर में उसकी घोषणा कर देनी चाहिए कि 
प्रत्येक मनुष्य को और सव बातों के पहले जीवित रहने का अधिकार है, 
फिर चाहे वह मनुृप्य समाज में किसी भी श्रेणी का हो, बलवान हो या 
निर्वल, योग्य हो अथवा अयोग्य । साथ ही यह भी स्वीकार कर लेना चाहिए 
कि समाज के हाथ में जीवन के जितने साधन हैं उनकी सबमें निरपवाद 
रूप से बांट देना उसका कर्तव्य हैं। हमें इस सिद्धान्त को मानकर उसपर 
चलना भी चाहिए । 


क्रांति के प्रथम दिन से ही ऐसी व्यवस्था होनी चाहिए कि श्रमजीवी 
यह जान जाय कि उसके लिए नवीन युग का उदय हो गया । भविष्य में 
किसीको पास में महलरू होते हुए पुल के नीचे दुवककर सोने की मजदूरी 
न होगी, घन का वाहुल्य रहते हुए किसको भूखों न मरता पड़ेगा । सब 


१९० - ऋांति की भावना 


चीजें सबके लिए हैं, यह वात कोरी कल्पना ही न रहेगी, व्यवहार में भी 
चरितार्थ होगी। क्रांति के प्रथम दिन से ही श्रमजीवी को यह मालूम पड़ना 
चाहिए कि इतिहास में पहली ही वार ऐसी ऋ्रांति हुई है जो जनता को उसके 
कत्तंत््यों का उपदेश देने से पूर्व उसकी आवश्यकताओं का विचार करती है । 
यह सव कानून से न होगा । काम करने का एकमात्र सच्चा और 
वैज्ञानिक ढंग अख्तियार करना होगा--ऐसा ढंग जिसे सर्वसाधारण समझ 
सकें और चाहते हैं। वह यह है कि सबके सुख-सम्पादन के लिए आवश्यक 
साधनों पर तुरन्त और पक्‍का कब्जा कर लिया जाय । अन्न-भण्डारों, 
कपड़े की दुकानों और निवास-स्थानों पर जनता का अधिकार हो जाना 
चाहिए । कोई चीज वर्बाद न होनी चाहिए। शीघ्ष इस प्रकार का संगठन 
करना चाहिए कि भूखों को भोजन मिले, सवकी आवश्यकताएं पूरी हों 
और उत्पत्ति इस प्रकार हो कि उससे व्यक्ति या समूह विशेष को ही लाभ 
न पहुंचे वल्कि सारे समाज के जीवन और विकास को सहायता मिले । 
फ्रांस की १८४८ की क्रांति में 'काम करने का अधिकार” इस वाक्य- 
खंड से लोगों को धोखा दिया गया और अब भी ऐसे ही दोमानी वाक्‍यों 
से धोखा देने की कोशिश होती है, परन्तु अब इनकी जरूरत नहीं है । हमें 
साहस करके सबके सुख' के सिद्धान्त को स्वीकार करना और उसकी 
सम्भावना को पूर्ण करना चाहिए । 

१८४८ में जब श्रमजीवियों ने काम करने के अधिकार का दावा 
किया तो राष्ट्रीय और म्युनिसिपल कारखाने वनाये गए और वहां वे २० 
पेंस रोजाना मजदूरी पर पिसने के लिए भेज दिये गए । जब उन्होंने कहा 
कि श्रमिकों का संगठन होना चाहिए तो जवाब दिया गया--मित्रो, 
धैये रखो । सरकार इसका इंतजाम कर देगी । अभी तो तुम मजदूरी लेते 
चलो । वीर श्रमिको, जीवन-भर भोजन के लिए युद्ध किया है, अब तो 
जरा आराम ले लो !” इस वीच तोपें सुधार ली गई, फौज बुला ली गई 
और मध्यम वर्ग की जानी हुई तरह-तरह की तरकीबों से श्रमिक निरशस्त्र 
कर दिये गए । यहां तक कि जून १८४८ के एक दिन, पिछली सरकार को 
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उलट देने के चार मास वाद ही, उनसे कह दिया गया कि अफ्रीका में जाकर 
वसो, नहीं तो गोलियों के निद्चाना बना दिये जाओगे । 

परन्तु सुखपूर्वक जीवित रहने के अधिकार पर आखझुढ़ होने में जनता 
इससे महत्त्वपूर्ण दूसरे अधिकार की भी घोषणा करती है । वह यह कि इस 
बात का निर्णय भी वही करेगी कि उसको सुख किन चीजों से मिलेगा, 
उस सुख की प्राप्ति के छिए कौन-कौन-सी वस्तुएं उत्पन्न करनी होंगी और 
किस-किसको निकम्मी समझकर फेंक देना होगा । 

काम करने का अधिकार! और सवका सुख इन दोनों सिद्धान्तों 
का भेद समझने योग्य हैं। पहले का अर्थ इतना ही है कि श्रमजीवी सदा 
थोड़ी-सी मजदूरी का दास बना रहे, कठोर परिश्रम करने को विवद्य हो, 
उसपर मध्यम वर्ग के लोगों का शासन वना रहे और वे उसका रक्त-शोपण 
करते रहें । दूसरे सिद्धान्त का अर्थ यह हैं कि श्रमजीवी मनुष्यों की भांति 
रह सके और उसकी संतान को वत्तेमान से अच्छा समाज मिले । अब समय 
आ गया है कि व्यापारवाद की चवकी में न पिसते रहकर सामाजिक क्रांति 
की जाय और श्रमजीवियों को उनके मैसग्रिक अधिकार प्राप्त हों । 
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दो साल वीत चुके थे। मेरे साथियों में से कई मर चुके थे, वहुत-से 
पागल हो गए थे; छेकिन हमारे मृकदमे की सुनवाई की कोई चर्चा 
ही नहीं थी । मेरा स्वास्थ्य भी दूसरे वर्ष क्रा अन्त होते-होते गिरने छूगा था। 
लकड़ी का स्टूल (जिससे कमरत करता था) भारी रूगने लगा और पांच 
मील का टहलना मानो बड़ा लम्बा सफर । चूंकि किले में हम लोग साठ 
कंदी थे और जाड़ों में दिन छोट होते थे, हममें से प्रत्येक तीसरे दिन सिर्फ 
वीस मिनट के लिए बाहर टहलने ले जाया जाता था । मेंने अपनी शवित 
को बनाये रखने की भरसक कोशिश की थी, लेकिन पूरे सारू-मर उत्तरी , 
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श्रुव की सर्दी में रहने का असर होना ही था। साइवेरिया की यात्रा के. बाद 
मेरे शरीर में रक्त-रोग के जो लक्षण प्रकट होने लगे थे, वे अब कोठरी की 
नमी और अंबेरे के कारण पूरी तरह से व्याप्त हो गए । इस तरह की जेल 
की उस भयंकर वीमारी का मेरे शरीर पर पूरा-पूरा असर हो ग्या। 

आखिर १८७६ के मार्च अथवा अप्रैल में हमें वताया गया कि तीसरे 
दस्ते (खुफिया पुलिस) ने प्रारम्मिक छान-बीन पूरी कर छी है और हमारा 
मुकदमा न्यायाधीशों के पास भेज दिया गया है । इसलिए हम अब कचहरी 
के पासवाली जेल में भेज दिये गए। यह जेल चार मंजिल की एक बड़ी 
भारी इमारत थी, जिसमें कोठरी-ही-कोठरी थीं। यह फ्रांस और बेलजियम के 
कारागारों के नमूने पर हाल ही में बनी थी। प्रत्येक कौठरी में आंगन की 
तरफ एक खिड़की थी और लोहे के छज्जों की ओर एक दरवाज़ा था। चारों 
मंजिलों के ये छज्जे लोहे के एक जीने से मिले हुए थे । 

हममें से अधिकांश को इस जेल में आना अच्छा छूगा। यहां उस किले 
से कहीं अधिक चहल-पहल थी और बाहर के आदमियों से पत्र-व्यवहार, 
अपने रिव्तेदारों से मिलने अथवा आपस में बातचीत करने की सुविधा भी 
अधिक थी । विना किसी रोक-थाम के दीवारों पर ठुक-ठुक जारी रहती 
थी। इसी तरह मैंने अपने पड़ोसी युवक को पेरिस-कम्यून का सारा इतिहास 
सुना दिया, पर इसमें लगभग एक सप्ताह लग गया । 

लेकिन मेरा स्वास्थ्य और भी खराव हो गया । उस तंग कोठरी का, 
जो एक कोने से दूसरे कोने तक सिर्फ चार कदम थी, संकीर्ण वातावरण मुझे 
असह्य था | जैसे ही भाफ की नलियां चाल की जातीं, वह वर्फ-जसी ठंडी 
कोठरी एकदम हद से ज्यादा गरम हो जाती ! कोठरी में टहलने के लिए 
जल्दी-जल्दी मुड़ना पड़ता था, इसलिए थोड़ी देर में ही चक्कर आने छगते 
और दस मिनट की खुली हवा की कसरत भी, आंगन तंग होने के कारण, 
स्फर्तिप्रद नहीं होती थी। जेल का वह डाक्टर, जिसके विपय में जितना 
कम कहा जाय, उतना ही अच्छा, अपनी जेल में! 'रक्त-रोग' का नाम भी 


नहीं सुतना चाहता था ! 
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मुझे घर से खाना मंगाने की अनुमति मिल गई थी, क्‍योंकि मेरे एक 
रिश्तेदार वकील इस जेल के नज़दीक ही रहते थे | लेकिन मेरी पाचन- 
क्रिया इतनी खराब हो गई थी कि मुश्किल से रोटी का छोटा टुकड़ा और 
एक-दो अंडे खा पाता। मेरा स्वास्थ्य दिन-पर-दिन गिरने लगा और लोग 
कहने लगे कि अब में वहुत दिनों जीवित नहीं रह सकूंगा । अपनी कोठरी में 
जाने के लिए जव में जीना उतरता था, तो मुझे दो-तीन वार रुकना पड़ता 
था। मुझे याद है कि एक वृद्ध पहरेदार सिपाही ने मुझसे कहा था-- 
“दुःख हू कि तुम इस वसन्‍्त के आखिर तक न बच सकोगे ।” 
मेरे रिश्तेदार अब अत्यन्त चिन्तित हो गए। मेरी वहन हेलेन ने मुझे 
जमानत पर छुड़ाने का प्रयत्न किया; लेकिन शूविन (अफसर) नें व्यंग से 
मुसकराते हुए उत्तर दिया--- अगर तुम डाक्टर का लिखा हुआ यह सार्टी- 
फिकेट ले आओ कि तुम्हारा भाई दस दिन के भीतर मर जायगा, तो में उसे 
छोड़ दूंगा ! ” मेरी वहन यह जवाब पाकर कुर्सी पर धड़ाम से गिर गई और 
अफसर के सामने ही सिसकने छगी, जिससे उसे सन्‍्तोष ही हुआ होगा ! 
लेकिन अन्त में उसने अपनी यह प्रार्थना मंजूर करा ही ली कि मेरा इलाज 
सेण्ट पीटर्सवर्ग में फौजी अस्पताल के सबसे बड़े डाक्टर द्वारा होना चाहिए। 
इस वृद्ध होशियार डाक्टर ने बहुत ही अच्छी तरह मेरी जांच की और वह 
इस निर्णय पर पहुंचा कि मुझे कोई भयंकर शारीरिक वीमारी नहीं, केवल 
शुद्ध वायु न मिलने के कारण रक्‍त-रोग हो गया है । उसने मुझसे कहा-- 
“केवल शुद्ध वायु की ही तुमको ज़रूरत हैँ ।” थोड़ी देर के लिए वह असमंजस 
में रहा और तत्पश्चात्‌ उसने निश्चयपूर्वंक कहा--- ज़्यादा बातचीत फिजूल 
है । तुम्हें किसी भी हालत में यहां न रहने दिया जाना चाहिए, दूसरी जगह 
भेजना ही है ।” 
दस दिन बाद मुझे एक फौजी अस्पताल में भेज दिया गया। यह अस्पताल 
सेण्ट पीटर्सवर्ग के वाहर वना था | इसमें बीमार अफसरों और कंदियों के 
लिए एक छोटी जेल भी थी। मेरे दो साथी, जव यह निश्चित हो चुका कि 
वे शीघ्र ही तपेदिक से मर जायंगे, इसी जेल में भेजे गए थे । यहां जल्दी ही 
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मेरी तन्दुरुस्‍्ती ठीक होने छगी। मुझे फोजी गाडे के कमरे के पास ही एक वड़ा 
कमरा मिला । कमरे में दक्षिण की तरफ़ लोहे के सीकचों की एक खिड़की 
थी। खिड़की के सामने एक सड़क थी, जिसके दोनों तरफ हरे-भरे पेड़ थे, 
और सड़क के उस पार खुली जगह थी, जहां २०० वढ़ई मियादी बुखार के 
रोगियों के रहने के लिए छोटे-छोटे कमरे बनाते थे । रोज रात को करीब एक 
घंटे तक ये बढ़ई मिलकर गाना गाते थे। एक संतरी जो मेरे कमरे पर ही 
तैनात था, सड़क पर पहरा देता रहता था ) 
में खिड़की को दिन भर खुली रखता और घृप के, जो मुझे मुद्दत' से 
नसीव नहीं हुई थी, मज़े लिया करता । यहां वसन्त की स्वच्छ वायु में अच्छी 
तरह सांस छेने का भवसर मिला और मेरा स्वास्थ्य ठीक होने लगा। में 
हल्का खाना पचा लेता, ताकत भी महसूस होने लगी और मेने अपना काम 
फिर नये उत्साह से आरम्भ कर दिया | जव मेंने देखा कि में अपनी पुस्तक 
का दूसरा भाग किसी भी तरह समाप्त नहीं कर सकता, तो उसका सारांश 
ही लिख डाछा--यह बाद को पहले भाग में ही छपा । 
किले में मेने एक साथी से, जो इस अस्पताल में रह चुका था, सुना था 
कि यहाँ से भाग जाना वहुत मुश्किल नहीं है । शीघ्र ही मेंने अपने मित्रों को 
यहाँ आने की सूचना दे दी । लेकिन भागना उतना आसान नहीं था, जितना 
मेरे दोस्तों ने मुझसे कह रखा था। मेरा पहरा और भी ज़्यादा कड़ा कर 
दिया गया और मेरा कमरे से बाहर निकलना भी बन्द कर दिया गया 
अस्पताल के सिपाही और संत्तरी यदि कमरे में आते, तो एक या दो मिनट 
से ज़्यादा नहीं ठहरते थे । 
मित्रों ने मेरे छुटकारे के लिए कई एक योजनाएँ वना  । कुछ तो उनमें 
जत्यन्त मनोरंजक थीं । उदाहरण के लिए एक योजना यह थी कि में खिड़की 
के लोहे के सींकचे काट रलू॑ ) फिर किसी वरसात की रात की, जब संतरी 
अपने वक्‍स में झपकी ले रहा हो, दो मित्र पीछे से आकर इत सन्दूक को 
इस होशियारी से उलट दें कि उसे चोट भी न लूंगे और वह सन्दूक से ढक 
जाय | और इसी बीच में खिड़की से वाहर कूद जाऊं ! कैकित अचानक 
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इससे अच्छी तरकीव निकल आई। 

“बाहर टहलने की अनुमति माँगी । /“--एक सिपाही ने धीरे-से मुझसे 
कहा। मैंने तदनुसार प्रार्थना की । डाक्टर ने मेरा समर्थन किया और हर 
रोज़ तीसरे पहर चार वजे के छगभग मुझे ठहलरूने की आज्ञा मिल गई। 

उस पहले दिन को, जत्र में टहलने निकला, में कभी नहीं भूलूँगा। 
निकलते ही मेने देखा कि करीव २०० गज लम्बा और १५० गज़ चौड़ा हरी 
घास का आँगन है । फाटक खुला रहता और उसमें से अस्पताल, सड़क और 
उसके राहगीर दीखते थे । जब में जेल की सीढ़ियों से उतरता, ती आँगन 
और उस फाटक को देखते ही रह जाता, मानों पर ही रुक गए हों ! आँगन 
में एक तरफ जेल थी---करीव १०० गज रूम्बी छोटी इमारत थी, जिसके 
दोनों तरफ संतरियों के छोटे बक्स थे । दोनों संतरी जेल के सामने इबर-से- 
उधर चक्कर लगाते रहते और इस तरह घास पर एक पगडंडी ही वन 
गई थी। मुझसे कहा गया कि में इसी पगर्डडी पर टहलहा करूँ। चूंकि 
दोनों संतरी भी इसीपर टहलते रहते थे, इसलिए मेरे और किसी संतरी के 
बीच का फासला कभी १०-१२ गज़ से ज्यादा न रहता, और अस्पताल 
के तीन सिपाही सीढ़ियों पर बैठकर चौकसी करते रहते । 

इस बड़े अहाते की दूसरी ओर जलाऊ लकड़ी गाड़ियों से उतारी जा 
रही थी और कई किसान उसे दीवार के सहारे लगा रहे थे। अहाते के चारों 
तरफ़ मोटे तस्तों की दीवार थी और उसका फाटक गाड़ियों के आने-जाने 
के लिए खुला रहता था। यह खुला फाटक मुझे बहुत अच्छा लगता। मन में 
सोचता, “मुझे इस तरफ दृष्टि नहीं गड़ानी चाहिए ।” फिर भी उसी तरफ 
देखता रहता ! पहले दिन जब मुझे कोठरी में वापस पहुँचाया गया तो तुरंत 
बाहर के मित्रों को काँपते हुए हाथों से अत्यन्त अस्पप्ट अक्षरों में मेंने लिखा--- 
“इस समय इशारे की भाषा में लिखना असम्भव-सा प्रतीत होता है। यहाँ से 
भागना इतना आसान लगता हैँ कि बुखार-जैसी कयकवी माछम होती है । 
आज ये छोग मुझे वाहर आँगन में टहुछाने छे गए थे। वहाँ फाटक खुला था 
और नजदीक कोई संतरी भी न था। इस फाटक से में निकल भागूंगा, यहाँ 
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के संतरी मुझे पकड़ नहीं सकेंगे ।” और फिर मैंने अपने भागने की तरकीव 
का खुलासा लिखा--एक महिला को खुली गाड़ी में अस्पताल आना हे । 
वह गाड़ी से उतरे | गाड़ी फाटक से लगभग ५० कदम की दूरी पर खड़ी रहे। 
फाटक के वाहर एक आदमी टहलता रहे | जब चार बजे में टहलने के लिए 
निकाला जाऊं, तो थोड़ी देर हाथ में टोप लिए टहलूंगा। यह आदमी इसका 
मतलव समझे कि यहाँ मेरी तैयारी है । फिर आप लोगों को इशारा करना है 
कि सड़क साफ़ हूँ । विता तुम्हारे इशारे के में नहीं भागूंगा, और जब एक 
दफ़ा फाटक से वाहर हो जाऊँ तो गिरफ्तार नहीं होना है । या तो आप लोग 
सामने का हरा वँगला, जो यहाँ से साफ़ दीखता हे, किराये पर ले लें और 
उसकी खिड़की से इशारा कर दें, और यदि यह सम्भव न हो, तो अपना 
इद्यारा रोशनी या आवाज़ों से करना, जैसे गाड़ीवान किसी तरह उजाला 
कर दे | इससे भी बेहतर होगा कि कोई गाना होता रहे, जिसका मतलब 
होगा कि सड़क साफ़ है । संतरी शिकारी कुत्ते की तरह मेरा पीछा करेगा, 
लेकिन किसी तरह में उससे १०-५ क़दम आगे ही रहूगा। सड़क पर में गाड़ी 
में झपटकर बैठ जाऊँगा और फिर हम लोग भाग जायंगे | अगर इस बीच 
संतरी गोली मार देता है, तो फिर चारा ही क्या है ! उससे बचना अपनी 
सूझ से वाहर हूँ । फिर यहाँ जेल के भीतर निश्चित मौत्त के मुकावले में 
यह खतरा कुछ वुरा तो है नहीं ।” 
कई सुझाव और भी दिये गए; लेकिन आख़िर में यही तरकीव स्वीकृत 
हुई । हमारे मित्रों ने तेयारियाँ शुरू कर दीं । इसमें कुछ ऐसे सज्जनों 
ने भी भाग लिया, जो मुझे बिल्कुल न जानते थे। फिर भी उनका जोश ऐसा 
था, मानों उनके अत्यन्त प्रिय मित्र का छुटकारा होने जा रहा हो। लेकिन 
इस उपाय में कुछ मुश्किलें थीं और समय कम रह गया था। में खूब 
भेहनत करता, रात तक लिखता रहता; लेकिन फिर भी मेरा स्वास्थ्य 
अच्छा होने लगा--इतनी जल्दी कि स्वयं मुझे आश्चर्य होता ! जब में पहले 
दिन आँगन में छाया गया था तो धीरे-धीरे चलने में भी थकान मालूम होती 
थी और अव में दौड़ सकता था ! लेकिन में तो उसी तरह घीरे-घीरे टहछूता 
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था, वरना मेरा टहलना ही वन्द कर दिया जाता। डर छगता रहता कि कहीं 
मेरी स्वाभाविक फुर्ती सारा भेद न खोल दे | और इस बीच मेरे 
साथियों को इसके लिए वहुत-से आदमी जुटाने थे, एक तेज़ घोड़ा और अनु- 
भवी गाड़ीवान ढूँढ़ना था और ऐसी वीसियों वाबाओं का भी खयाल करना 
था जो इस तरह के पड्यंत्र में तत्काल उपस्थित हो जाती हें । इन सब 
तैयारियों में छगभग एक माह छग गया और इस बीच किसी भी दिन मुझे 
पूरानी जेल में भेजा जा सकता था ! 

आख़िर भागने का दिन निश्चित हो गया । पुराने रिवाजों के अनुसार 
२९ जूत संत पीटर और संत पाल का दिन है । भेरे मित्रों ने अपने ड्यंत्र 
में थोड़ी भावकता का पुट देकर मेरे छुटकारे के लिए इसी दिन की निश्चित 
किया। उन्होंने मुझे सूचित कर दिया था कि जब में अपनी तैयारी का इशारा 
कछूँगा, तो वे एक छाल गुब्वारा उड़ाकर मुझे जता देंगे कि वाहर सब 
ठीक हैं। फिर एक गाड़ी आवेगी, और आख़िर में एक गाना होगा, 
जिससे मुझे मालम हो जाय कि सड़क साफ़ हूँ । 

२९ तारीख को में वाहर निकला और टीप उतारकर गुब्बारे का इन्त- 
जार करने लगा। लेकिन वहाँ कुछ भी न था । आवा घंटा वीता, सड़क पर 
गाड़ी की खड़खड़ाहट सुनाई दी । एक आदमी को गाते हुए भी सुना; लेकित 
गुब्वारा नजर नहीं आया ! आवा घंटा खत्म हुआ और में अत्यंत 
निराश होकर अपने कमरे में छोट आया। सोचा कि कुछ वाबा आ गई 
होगी । 

उस दिन सचमुच अनहोनी हो गई थी। सेण्ट पीटर्सबर्ग में सैकड़ों गुब्वारे 
बाजार में विका करते हैं, छेकिन उस दिन एक भी गुब्बारा न था ! एक छोटे 
वच्चे से एक गुव्वारा लिया, छेकिन वह पुराना था, उड़ा ही नहीं ! भेरे मित्र 
फिर एक चदमेवाले की दूकान से हाइड्रोजन वनाने का यंत्र छाये । उससे एक 
गुत्वारा भरा भी, लेकिन वह उड़ा ही नहीं ! हाइड्रोजन में नमी रह गई थी । 
समय थोड़ा बचा था। फिर एक छाते में गुब्बारे को बांधा और एक महिला 
इस छाते को ऊँचा करके बहाते की दीवार के सहारे सड़क पर चली, लेकिन 
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भुझें कुछ भी न दीख पड़ा--दीवार बहुत ऊँची थी और वह महिला वहुत 
 ठिगनी । वाद को ज्ञात हुआ कि उस दिन गुव्वारे का न मिलना ही ठीक हुआ। 
' जब मेरे भागने का समय निकल गया, तो गाड़ी पूर्व-निश्चित रास्ते पर दौड़ाई 
गई । उसी सड़क पर दस-वारह गाड़ियाँ अस्पताल के लिए रूकड़ी ढो 
' रही थीं। इन गाड़ियों के कुछ घोड़े दाईं ओर भागे, कुछ वाई ओर | नतीजा 
' यह हुआ कि हमारी गाड़ी वहुत धीमे-बीमे चछ सकी और एक मोड़ पर तो 
बिल्कुल ही रुक गईं । अगर में उसमें होता तो निश्चित रूप से पकड़ लिया 
गया होता । 
अंब उस सड़क पर कई जगह इस्मारे देने का प्रवन्ध किया गया, जिससे 
मालम हो जाय कि सड़क साफ़ या नहीं। अस्पताल से दो मील की दूरी तक 
मेरे साथी संतरियों की तरह खड़े हुए। एक साथी हाथ में रूमाल लिए सड़क 
पर टहलुता था--यदि सामने गाड़ी दीखें तो वह रूमाल जेब में रख ले। 
दूसरा साथी मूँगफली खाते हुए एक पत्थर पर तेनात था--जैसे ही गाड़ियाँ 
दीखें, मूंगफली खाना वन्द कर दे । ये सब इशारे विभिन्न मित्रों द्वारा आखिर 
उस घोड़ागाड़ी तक पहुँचने थे। मेरे मित्रों ने सामने का हरा बंगला भी, 
जो फाटक के सामने ही था, किराये पर ले लिया था, और जैसे ही सड़क साफ 
हो, उसकी खिड़की में एक आदमी को वायलिन वजाना था । 
अब अगला दिन निश्चित हुआ। ज्यादा देरी खतरनाक होती । वास्तव 
में अस्पताल के अधिकारियों ने गाड़ी का आना-जाना नोट कर लिया था। 
कुछ संदेहात्मक खबरें भी उनके पास अवश्य पहुँच गई होंगी, क्योंकि भागने 
से एक रात पहले मैंने अफसर को संतरी से कहते हुए सुना था-- तुम्हारे 
कारतूस कहां हैं ।” संतरी ने अपने कारतूस निकाल लिये तो अफसर ने कहा- 
क्या तुमसे नहीं कहा गया कि आज रात को चार कारतूस अपनी जेब में 
तैयार रखना 2?” और वह तवतक वहां खड़ा रहा, जवतक संतरी ने चारों 
कारत्स अपनी जेव में न रख लिये। जब वह चलने लगा तो फिर बाज्ञा 
दी---मस्तेद रहो ! 
उन सव इशारों की रूप-रेखा सुझ तक पहुँचानी थी । दूसरे दिन दो 
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बजे मेरी एक रिवतेदार महिला जेल आईं, मुझे घड़ी देने । वैसे तो मेरे पास 
हर चीज़ एक अफसर के मार्फत आती थी, लेकिन चूंकि यह घड़ी खुली थी, 
मेरे पास सीधी पहुँचा दी गई। इस घड़ी में एक छोटा पुर्जा था जिसमें सारी 
तरकीब लिखी थी। मेँ तो उसे पढ़कर कांप गया। कित्तनी हिम्मत और 
कैसी दिलेरी का काम था ! यदि किसीने घड़ी के ढक्कन को खोल लिया 
होता, तो वह महिला, जिसका पीछा पुलिस पहले से ही कर रही थी, तुरन्त 
बहीं गिरफ्तारहो जाती। छेकिन मेंने देखा कि वह जेल के वाहर सड़क पर 
निकल गई और नौ-दो-गयारह हो गई । 

सदेव की भांति में चार बजे वाहुर निकल आया और मैंने अपना इशारा 
कर दिया। थोड़ी देर में गाड़ी की खड़खड़ाहट सुनाई दी और हरे बंगले.से 
वायलिन की ध्वनि भी आई | लेकिन उस वक्‍त में अहाते के दूसरे कोने पर 
था। में फाठक की तरफ चछा--मन में सोचा, बस, कुछ क्षण और ! ' छेकिन 
फाटक के पास पहुँचते ही सहसा वायलिन बजना बन्द हो गया। करीब १५ 
मिनट बड़ी फिक में वीते । सोचता, वायलित बन्द क्‍यों हो गया ! ? कुछ समय 
वाद ही देखा कि कोई एक दर्जन गाड़ियां फाटक से थहाते में आईं। 
तुर्त ही वायलिनवाले सज्जन ने एक जोशीली चीज़ छेड़ी, मानो कह रहा 
हो--- बस, यही वक्‍तहू , आखिरी मौका ! ” में बीरे-घीरे कांपता हुआ फाटक 
को ओर चला---इस भाशंका में कि कहीं वायलिन फिर वन्द न हो जाय ! 

फाटक पर पहुँचकर मंने मुड़कर देखा कि संतरी ५-६ कदम पीछे था 
भोर उल्टी तरफ देख रहा था। 'वस यही मीका है'--मेरे मन में आया । 
तुरन्त मैंने जेल की पोशाक उतार फेंकी और दौड़ने छया। उस हूम्थी- 
चौड़ी पोशाक को उतारने का अभ्यास मैं बहुत दिन से कर रहा था। वह कोट 
इतना बड़ा था कि किसी भी तरह एक सपाटे में उतरता ही नहीं था। मैंने 
उसकी बांहों के नीचे की सिलाई काट दी, फिर भी काम नहीं चला । 
बाखिर मेंने उसे दो हरकतों में उतारने का अभ्यास प्रारम्भ किया, पहले उसे 


बांह से उतारता और बाद में उसे तुरन्त जमीत पर पटकता । घीरे-बीरे में 
इस क्रिया में पारंगत हो गया। 
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मुझे अपनी शक्ति पर बहुत विद्वास नहीं थां, इसलिए दम वाकी रखने 
के लिए शुरू में धीरे-धीरे दौड़ा | लेकिन मैं कुछ ही कदम भागा होऊँगा कि 
किसान, जो दीवार के सहारे छूकड़ी लगा रहे थे, चिल्लाने लूगे--पकड़ो ! 
पकड़ो ! वह भाग रहा है !” और वे मझे फाटक पर रोकने भी दौडे । 
अद तो में पूरे जोर से दौड़ा। मेरे मन में वस केवल एक ही वात थी--विस 
दौड़ों !” फाटक के वज़दीक गाड़ियों ने जो गड्ढे वना दिये थे, उनका भी 
मेंने ख्याल नहीं किया । 
मेरे मित्रों ने जो हरे वँगल से मुझे भागते देख रहे थे, वाद में बताया कि 
संतरी ने तीन सिपाहियों के साथ मेरा पीछा किया । संतरी और मेरे बीच 
फासला कम था और उसे वरावर यही विश्वास वना रहा कि वह मझे पकड़ 
लेगा । कई दफा उसने अपनी वन्दृक की संगीन मेरी पीठ में भोंकने के लिए 
जागे बढ़ाई भी । एक दफ़ा तो मेरे मित्रों को मालूम पड़ा कि मार ही दी । 
संतरी को पूरा विश्वास था कि वह मुझे पकड़ लेगा और इसीलिए उसने गोली 
नहीं दागी । लेकिन में उससे आगे हीं रहा और अन्त में तो वह विल्कुछ 
पिछड़ गया ! 
फाटक के वाहर निकलकर देखा तो दंग रह गया--गाड़ी में एक अफ़सर 
फौजी टोप पहने बैठा था, उसने मेरी तरफ देखा भी नहीं । मन में सोचा, 
“बस, खात्मा हो गया ! ” मित्रों ने लिखा था कि सड़क पर आने के वाद हगिज 
न घवराना । वहां तुम्हारी रक्षा के लिए कई साथी उपस्थित रहेंगे | मेने 
निईचय किया कि जिस गाड़ी में दुश्मन वठा है, वहां न वे | लेकिन जसे-दही में 
गाड़ी के करीब पहुँचा, मेने देखा कि इस अफसर के मेरे एक पुराने दोस्त 
को तरह के भूरे गलमुच्छे हें । वह दोस्त हमारे गुट में तो नहीं था, लेकिन मेरा 
निजी मित्र था और उसकी दिलेरी, और खासकर खतरे के मौके पर उसको 
हिम्मत को में जानता था। मन में सोचा, वह यहां इस ववत कँंसे था सकता 
![? में उसका नाम लेकर पुकारनेंबाला ही था; रँकिन फिर अपनेको जब्त 
किया और उसका घ्यान आकपित करने के लिए तालियां पीटी । अब उसने 
मेरी ओर मुंह किया और तुरन्त में उसे पहचान गया ! 
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वह रिवाल्वर हाथ में लिए तैयार था| मुझसे कहा---जल्दी वैठो ।” 
और तुरन्त गाड़ीवान से कहा-- जल्दी भगाओ, नहीं तो तुम्हारी जान की 
खेर नहीं ।” घोड़ा बहुत ही अच्छा था| वह खास इसी मौके के लिए छाया 
गया था । पूरी तेजी से दोड़ा। पीछे से सैकड़ों आवाजें आ रही थीं--- पकड़ो ! 
पकड़ी ! भाग न जाय ! / भेरे मित्र ने उस्ती समय मुझे एक शानदार ओवर- 
कोट पहना दिया | छेकिन पीछा करनेवालों से भी ज्यादा खतरा उस संतरी 
से था, जो अस्पताल के फाटक पर ही तनात था, गाड़ी के खड़े होने की जगह 
के ठीक सामने । वह थोड़ा ही थागे वढ़कर आसानी से मुझे गाड़ी में चढ़ने 
से रोक सकता था। इसलिए एक मित्र को इस सिपाही का ध्यान वेटाने के 
लिए रखा गया था | और इस मित्र ने किया भी वह काम बड़ी खूबी से । 
वह सिपाही पहले अस्पताल के रसायन विभाग में काम कर चुका था । मेरे 
मित्र ने खु्दंवीन भर उसके हारा दीखने वाली चीजों के बारे में उससे बहस 
छेड़ दी। मनृप्य-शरीर पर रहने वाले एक कीटाणू के विपय में उसने सिपाही 
से पूछा--/तुमने कभी देखा हैँ कि उसके कितनी हरुम्बी पूँछ होती हूँ ? 
“क्या बकते हो ? पूँछ ?” फिर उसने कहा---“जी हां, उसके पूँछ होती है 
और काफी बड़ी; खुर्दवीन से साफ दीखती है । सिपाही ने उत्तर दिया--- 
“अच्छा, अपने ये किस्से तुम मुझे न सुनाओ ।* मेरे मित्र ने फिर कहा-- में 
इसके वारे में ज्यादा जानता हँ---सबसे पहले तो खुर्दवीन से मेने पूंछ ही देखी 
थी ! ” जब में उनके नजदीक से भागकर झपाटे के साथ गाड़ी में बैठा, तो 
यही बहस चल रही थी ! पाठकों को यह्‌ घटना किस्से-कहानी-सी जंचेगी, 
पर हूँ यह पूर्णतया सत्य । 
गाड़ी तुरन्त एक तंग गली में मुड्ध गई--उसी दीवार की तरफ, 
जिसके सहारे किसान रकड़ी रख रहे थे। अब ये सव किसान मेरा 
पीछा करने में लगे थे । गाड़ी ने मोड़ इतने सपाटे से लिया कि करीब- 
करीव उलट ही गई । म॑ तुरन्त आगे की ओर वढ़ गया और मित्र को भी आगे 
खींच लिया, इससे गाड़ी उलटने से बच गई ! तंग सड़क को पारकर हम बाई 


तरफ मूड़े । वहां एक सार्वजनिक संस्था के सामने दो सम्चस्त्र सिपाही खड़े 
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थे। उन्हींते हमारे सांथी की फौजी टोपी को सलामी दी। वह अब भी काफी 
उत्तेजित था, इसलिए मेंने उससे कहा-- शांत हो ! ” उसने उत्तर दिया--- 
“सब ठीक हो रहा है, फौजी आदमी हमें सलामी दे रहे हे ।'” अब गाड़ीवान ने 
मेरी तरफ मूंह किया । मैंने देखा कि वह भी अपना एक पुराना दोस्त है । 
हमारा घोड़ा तेज़ चाल से भागा जा रहा था। हर जगह हमें मित्र खड़े 
मिले। वे हमें इशारा कर रहे थे और हमारी सफल यात्रा के लिए मंगल- 
कामनाएं ! अब हम एक दरवाजे पर उतरे और गाड़ी को आगे भेज दिया। 
में सीधा जीना चढ़ गया और अपनी साली से मिला। वह बेहद खुश हुई 
और साथ अत्यंत ही चिन्तित भी । हषं:और विषाद के आँसू उसकी 
आँखों में थे। उसने मुंझे तुरन्त दूसरी पोशाक पहनने और अपनी विख्यात 
दाढ़ी को मुड़ा डालने के लिए कहा। दस मिनट के भीतर मेरा मित्र और 
में घर से चल दिये और एक दूसरी गाड़ी ले ली । 
इस बीच अस्पताल के पहरेदार सिपाही और उनका अफसर बाहर 
निकले और सोचने लूगे कि क्या किया जाय । आस-पास एक मीरू तक कोई 
गाड़ीही न थी ; सभी गाड़ियां हमारे मित्रों ने किराये पर ले रखी थीं। उस भीड़ 
की एक किसान बुढ़िया इन सबसे होशियार थी। उसने धीरे-से कहा-- वेचारे 
कैदी ! वे लोग प्रोसपैक्ट पर अवश्य पहुँचेंगे, और अगर कोई आदमी इस 
राह दौड़कर सीधा वहां पहुँचा तो वे सचमुच ही पकड़े जायंगे। वह विल्कुल 
ठीक कह रही थी। अफसर नजदीकवाली गाड़ी पर गया और उन आदमियों 
से प्रार्थना की कि वे घोड़े दे दें, लेकिन उन्होंने देने से साफ़ इन्कार कर 
दिया और अफसर ने भी वल-प्रयोग नहीं किया ! और वे वायलिन बजाने- 
बाले सज्जन और वह महिला भी, जिन्होंने हरा वंगला किराये पर लिया था, 
बाहर निकल आये और उस वुढ़िया के साथ भीड़ में शामिल हो यये ! जब 
भीड़ छट गई तो वे भी चम्पत हो गए ! 
उस दिन तीसरे पहर मौसम भी अच्छा था | हम छोग उन टापुओं की 
ओर चल दिये, जिधर सेण्ट पीटर्सवर्ग के अधिकांश उच्च श्रेणी के लोग वसन्त 
ऋतु में सूर्यास्त देखने जाया करते थे। रास्ते में बगल की सड़क-पर एक 
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नाई की दूकान पर मैंने अपनी दाढ़ी भी सफाचट करा छी। अब मुझे पहचानना 
काफी मुश्किल था। हम छोग उन टापुओं में अपनी गाड़ी में इबर-से-उघर 
काफी देर तक चक्कर लगाते रहे | हमसे कह दिया गया था कि अपने रात के 
विश्वाम-स्थल पर ज़रा देर से पहुँचें। अब सवाल था, इस बीच कहां जाय॑ ? 
मेने साथी से पूछा---/अब वया करें ?” वह भी थोड़ी देर सोचता रहा और 
_ फिर तुरन्त गाड़ीवान से कहा-“डोनोन होटल ले चलो ।” यह सेण्ट पीटर्सवर्ग 
का सबसे बानदार होटल था। वह बोला--- तुम्हें देखने के छिए कोई भी 
आदमी उस आडीशान होटल में न पहुँचेगा । वे तुम्हें सव जगह ढूंढें गे, लेकिन 
उस जगह का किसीको खयाल भी न आवेगा। वहां हम छोग भोजन करेंगे 
भर फिर कुछ सुरापान भी ! तुम्हारे छुटकारे की सफलता की खुशी में ।” 

भला, ऐसे मुनासिव सुझाव का में जवाब ही क्या देता ! इसलिए हम लोग 
डोनोन पहुँचे । रात के भोजन का समय था। कमरों में शानदार उजाठा हो 
रहा था और वे आदमियों से भरे थे। उन सवको हमने पार किया और एक 
अलग कमरा किराये पर लया और वहां तवतक रहे, जबतक पूर्व निदिप्ट 
स्थात पर हमारे पहुँचने का समय नहीं हो गया । जिस मकान में हम पहछे- 
पहल उतरे थे, उसकी तलाणी हमारे वहां से हव्ने के थोड़ी देर बाद ही हो 
गई । लगभग सभी मित्रों के घरों की तलाशी हुई, लेकिन डोनोन में ढ़ने 
की किसीको न सूझी ! 

दो दिन बाद मुझे एक कमरे में चले जाना था जो, मेरे लिए एक फर्जी 
नाम से किराये पर ले लिया गया था। लेकिन जो महिला मेरे साथ जानेवाली 
थी, उन्होंने उस मकान को पहले देख आने की होशियारी की । उस मकान के 
चारों तरफ जासूस थे ! कई मित्र मुझसे कहने आये कि वहां जाना अब खतरे 
से खाली नहीं ! पुलिस अत्यंत सतर्क हो गई थी। खुफिया-विभाग ने मेरी 
तस्वीर की सैकड़ों प्रतियां छपवाकर वंटवा दी थीं। जो जासूस मुझे पहचानते 
थे, मुझे सड़कों पर तलाश कर रहे थे । जो पहचानते नहीं थे, 
वे उन पहरेदारों को साथ लिए घूम रहे थे, जिन्होंने मुझे जेल में देखा था । 
. जार बहुत ही कुद्ध था कि उसकी राजधानी में ही में दिन-दहाड़े इस तरह भाग 
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गया ! उसने हुक्म दे दिया था--“क्रोपाटकिन को ज़रूर ही पकड़ना है ।” 

सेण्ट पीटसंबग्ग में वने रहनां असंभव था, इसलिए में नजदीक के गांवों 
में छिपा रहा । पांच-छः दोस्तों के साथ में उस गांव में रहा, जहां इस मौसम में 
सेंण्ट पीटर्सवर्ग के लोग तफरीह के लिए आया करते थे। फिर.तय किया गया 
कि मुझे कहीं वाहर ही चला जाना चाहिए | लेकिन एक विदेशी पत्र द्वारा 
हमें मालूम हो गया था कि वाल्टिंक और फिनलुण्ड प्रदेशों की सीमाओं के' 
सव स्थानों और स्टेशनों पर वे जासूस तेनात थे, जो मुझे पहचानते थे। इस- 
लिए मेने निश्चय किया कि उस तरफ चल जिस तरफ किसीका खयाल ही 
न पहुँचे । एक मित्र का पासपोर्ट लेकर और दूसरे मित्र को साथ लेकर मेंने 
फिनलैण्ड की सीमा पार की और सीधा वोधीनिया की खाड़ी के एक वन्दर- 
गाह पर पहुँचा । वहां से में स्वीडन निकल गया। 

जव में जहाज पर बैठ गया और जव वह छूटने ही वाला था, तो मेरे साथी 
'मित्र ने सेण्ट पीट्सेबर्ग की खबरें सुनाई। सरकार ने मेरी वहन हेलेन को गिर- 
फ्तार कर लिया था। मेरे भाई की साली भी, जो भाई और भाभी के साइ- 
वेरिया चले जाने के वाद मुझसे हर महीने मिलने आती थी, हिरासत में 
ले ली गई थी। मेरी वहन को तो मेरे जेल से भागने के बारे में.कुछ भी पता 
नथा। जव में भाग आया था, उसके बाद मेरे एक मित्र ने उसको यह खबर 
सुनाई थी । मेरी वहन ने वहुत-कुछ कहा, आरजू-मिन्नत की कि मुझे कुछ भी 
पता नहीं; लेकिन फिर भी पुलिस उसको उसके बच्चों से अलग करके ले गई 
और पन्द्रह दिन जेल में रखा। मेरे भाई की साली को शायद कुछ भास तो हो 
गया था कि कुछ तैयारियां हो रही हैँ; लेकिन उनमें उसका हाथ बिल्कुल न 
था। अधिकारियों में यदि तनिक भी बुद्धि होती, तो समझ लेते कि जो महिला 
हर महीने नियमपूर्वक मुझसे मिलने आती थी, कम-से-क्म वह तो इस पड़्यंत्र 
में शामिल न होग़ी । उसको दो महीने जेल में रखा गया । उसके पति ने, 
जो एक प्रतिष्ठित वकील था, उसे छुड़ाने का भरपूर प्रयत्व किया। उसे 
अधिकारियों से उत्तर मिला, “हमें भी मालूम हो गया हैँ कि इस पड़यंत्र में 
इस महिला का कोई हाथ नहीं; लेकिन जिस दिन हमने इसे गिरफ्तार किया 
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था, हमने जार को यह सूचना भेज दी थी कि पड़्यंत्र की संचालिका गिरफ्तार 
कर ली गई हैँ और अब जार को यह समझने में देर न लगेगी कि पड़यंत्र से 
इस औरत का कोई संबंध नहीं ! / 

बिना कहीं हके में स्वीडन पार कर गया और क्रिव्चियाना पहुँचा । 
वहां हल नामक वन्दरगाह के लिए जहाज मिलने तक इन्तज़ार करता रहा । 
जब में जहाज पर पहुँच गया, तो मेंने जरा चिन्तित होकर सोचा--जहाज़ 
के ऊपर झंडा कहां का है--नारवे का, जर्मनी का या इंग्लैण्ड का ? तुरन्त 
मुझे दीखा, जहाज के ऊपर यूनियन जैक फहरा रहा हँ---वही झंडा, जिसके 
नीचे इटालियन, रूसी, फ्रांसीसी और सभी देशों के शरणाथियों को भरण 
मिली हूँ ! मेने हृदय से उत्त पताका का अभिनन्दन किया । * 


१. उपयुक्त बृत्तान्त क्रोपादक्विन के आात्म-चरित से लिया गया है । 
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सर्वोदिय-तत्व-दर्शन ७) 
संत्याग्रह-मी मांसा ३॥) 
बुद्धधाणी (वियोगी हरि) १) 
संत-सुधासार कं ११) 
श्रद्धाकण गा १) 
अयोव्याकाण्ड हि १) 
भागवत-धर्मे (है. उ.) ६॥) 
श्रेयार्थी जमनालालजी ,, . ६॥) 


स्वतंत्रताकी ओर. ,, ४) 
बापू के आश्रम में. ,, १) 
मानवता के झरने (माव.)  १॥) 


बापू. (घ. विड़ला) २) 
रूप और स्वरूप ,, ॥>) 
डायरी के पन्ने ,, १) 
घू वोपाख्यान ,, ।) 


स्‍त्री और पुरुष (ठाल्स्टाय) १) 


मेरी मुक्ति की कहानी ,, १॥) 
प्रेम में भगवान कि २) 
 जीवन-साथना हा १) 
कलवार की करतूत ,, !) 
हमारे जमाने की गुलामी,,._ ॥॥) 
बुराई कैसे मिटे ? ,, १) 
वालकों का विवेक ,, ॥॥) 
हम करें क्या ? ग ३॥) 
घ॒र्मं और सदाचार ,, १।) 
अंबेरे में उजाला . ,, १॥) 
कल्पवृक्ष (वा. अग्रवाल) २) 
लोक-जीवन (कालेलकर) ३॥) 
साहित्य और जीवन २). 
हिमालय की गोद में ( म०प्र०पो ) २) 
कब्ज ) १) 
राजनीति-अवेशिका १) 
जीवन-संदेश (ख. जिब्नान). १) 
अद्योक के फूल ३) 
जीवन-प्रभात ५) 
कां. का इतिहास ३ भाग ३०) 
पंचदर्शी (सं. य. जैन) १॥) 


सप्तदशी (सं० विष्णु प्रभाकर) २) 
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रीढ़ की हड्डी (सं. विष्णु प्र०) १॥) 
अमिट रेखायें ३) 
एक आदर महिला १) 
राष्ट्रीय गीत )) 
तामिल-वेद (तिरुवल्लुवर) १॥) 
आत्म-रहस्य ३) 
थेरी-गाथाएं १॥) 
बुद्ध और वौद्ध साधक १) 
जातक-कथा(आनंद कौ.) २॥) 
हमारे गांव की कहानी १॥) 
साग-भाजी की खेती ३) 
ग्राम-सुधार शा) 
पशुओं का इलाज (प.श्र.) ॥) 
चारादाता ऊ )) 
रामतीर्थ-संदेश (३ भाग). १०) 
रोटी का सवाल (क्रोपा)). ३) 
नवयुवकों से दो वातें ,, +) 
पुरुषाथे (डा.भगवानदास ) ६) 
काइ्मीर पर हमला २) 


शिष्टाचार - ॥) 
तट के बंधव (विष्णु प्रभाकर) २) 
देवदासी (वोरकर) २) 
भारतीय संस्कृति ३॥) 
आधुनिक भारत ५) 
फलों की खेती , २॥) 
में तन्दुरुस्‍्त हूं या बीमार ॥) 
नवजागरण का इतिहास ३) 


गांधीजी छत्नछाया में १॥) शा) 
भागवत-कथा ३॥) 
जय अमरनाथ (यशपाल जैन) १४७) 
हमारी लोक-कथाएं १॥) 
संस्कृत-साहित्य-सौरभ 

(२४ पुस्तकें ) प्रत्येक ०) ' 
समाज-विकास-माला (५४ पुस्तकें) 


प्रत्येक ।<) 
कृषि-ज्ञान-कोष ४) 
प्रकाश की वातें १॥) 
घरती और जाकाश १) 


